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प्रकाशकीय 


जैसाकि नाम से स्पष्ट है, प्रस्तुत पुस्तक में बताया गया है कि भ्राज के 
युग में हमारा क्या घर्मं-कत्तंव्य--है। दूसरे शब्दो में, इस पुस्तक में इस 
वात पर विचार किया गया है कि गांधीजी (सर्वोदय )की विचार-धारा के 
अनुसार हमारे वर्तमान समाज का किस प्रकार सर्वागीण विकास किया 
जा सकता है और उसमे देश के नागरिकों को क्या करना चाहिए। पाठकों 
की सुविधा की दृष्टि से पुस्तक की सामग्री चार भागो मे विभकक्‍त कर दी 
गई है। १. आद्वान २. आदर्श ३. साधना और ४. समस्या । इन चारों 
विभागों की सामग्री को मिलाकर अपेक्षित समाज का न केवल स्पष्ट चित्र 
सामने भञ्रा जाता है, अपितु वह मार्ग भी, जिसपर चलकर समाज के नव- 
निर्माण का कार्य संपन्‍त किया जा सकता है । 

पुस्तक इसलिए तो महत्वपूर्ण है ही कि वह आज की छोटी-बडी अनेक 
समस्याओं की ओर पाठकों का ध्यान खीचती है, लेकिन इससे भी श्रधिक 
उसकी उपयोगिता यह है कि वह समस्याझो का समाधान बड़े ही सरल 
एवं सुबोध ढंग से सुभाती है। 

हमें विश्वास है कि इस किताब से पाठकों को वहुत्त-सी विचार-प्रेरक 
सामग्री मिलेगी श्रौर वे इससे लाभान्वित होगे। 


“मंत्री 


दो शुब्द्‌ 

उस सग्रह का नाम युग-धर्म' इसलिए रखा गया है क्लि विविध विपयो 
पर होते हुए भी, भाग्वत धर्म का विवेचन करते हुए भी, एन लेखों में हमारे 
वर्तमान कर्तव्य श्र्यात्‌ युग-घर्म पर ही जोर दिया गया है। भाश्वत था 
मनातन धर्म मनृप्य के लिए जितना बआ्रावव्यक है, उतना ही यूग-धर्म भी, 
जोकि उसीका एक महत्वपूर्ण अंग है। घाव्वत धर्म के सिद्धातों पर जब हम 
अमल वारते है या करने का प्रयत्न करने हैँ तव युग-घर्म का उदय होता 
है । शाव्वत धर्म जब देश, काल, पात्र की मर्यादा में बंघता है लद वह 
यग-धर्म हो जाता है। मेरी मान्यता के प्रनुनार ्राज का युग-पर्म 'सर्वो- 
दय' है, जिसमें मानवता का चरम बिवास झमिलपित है। अतः मेरी सबने 
प्रधिक दिलचस्पी मानवता के विकास में है, उसीके सिद्धात हमारे लिए 
झ्राधारभूत हो सकते हूँ । परतु अभी तो मानवता के विकास फो हमारी 
छिन्न-भिन्‍नता शौर हिसालयुत्तियों के हिमालय ने रोक रुसा # । जबपक 
हम इस बे ड़ी को तोहकर झाये नही बढने लगते तदसऊक 'सर्वोदिय तो दूर 
भारतीय राष्ट्र का पुनर्तिर्माण भी महान्‌ फप्ठसाथ्य है। प्रतएप प्रस्थेण 
भारतीय का कर्तव्य है कि पहले वह उस हिमालय परो चर-घुर पर दे । 
परंन एनडी ध्र्घात्‌ राष्ट्र-निर्माण यो दिधि ऐसी टो जिससे 'मर्पोदिय री 
फ्राति के आने मे सुगमता हो, थौर ॒में प्रपनी दिशा में परिण्तन ने करना 
पटे। इस विधि की सोज में रचनात्मण और निर्मादात्मा भदान-्यामदाद 
घादि परार्य्रमों की उत्पत्ति एुए है| रचनात्मक वार्यत्रम गया है ? सप्दृ 
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रखना के एवं ले बंगी को सदन दनाना, सरन्‍्यामे प्रगो यो सिखाना 
शविददपों गो जगाना, दुसरे शब्दों में धारदीय मादथता ह सपर्द घंगो गये 
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श्न 


स्वराज्य तो अव झा गया, उसे टिकाय रखना और भावी राष्ट्र-निर्माण की 
नींव डालना ही भारत का वर्तमान युग-धर्म है। पाठकों को 'युग-धर्म” में 
इसीकी भलक दिखाई देगी। यदि इन दोनों बातो की प्रेरणा पाठको को 
धयुग-धर्म' से मिली तो मै इस संग्रह को सार्थक समभूगा। 

कोई ३० साल पहले “मंडल की ओर से 'युग-धर्म' नाम से एक संग्रह 
निकला था, परंतु निकलते ही तत्कालीन ब्रिटिश सरकार ने उसे जब्त कर 
लिया था। लेकिन यह संग्रह बहुत-कुछ नवीन और अ्रप-ट्‌-डेट--ताजा 
है। इसमे अवतक की प्रमुख समस्याएं श्रागई है। आजा है, मेरी और 
रचनाओं की तरह पाठक इसे भी चाव से पढेगे और सर्वोदय की नवीन 
कांति का पथ प्रशस्त करेंगे । 


--हरिभाऊ उपाध्याय 
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सबल #>बीी२- 2-74 द्द्द 


बापू के बाद उनके रचनात्मक कार्यो के नेतत्त्र झा सच्यल ऊद देश- 
सेवकों के सम्मुख उपस्थित हुआ तो प्रायः सलवकी निगा”ह विनोवाजी पर 
ही जाऊझर रटी। मगर किसीकों बह प्रा नथाहि उसने से वर्षो के 


अंदर बिनोबाजी ऐसा चमत्तार दिखा देगे जैसाकि उस युग में अवसर 
बापू ने दिसाया। देश के स्वत त होने के बाद बायू के समय में ही और छापू 


.। ली. 


के बाद तो और भी ज्यादा यह धारणा राजनतिक लोगों में जद परराइती 
जाती थी कि जो योग्य व्यय्िति थे थे छाग्रेस वे संगठन और शासन में 
जगर-जगह चन्पा होगये, सप गये, और जो अयोग्प था घब्निहीन थे वे रच- 
नात्मक कामो पा बढ़ाना ले कर चर्सा वान नहे है । बिद्राननभाशझो 
काग्रेस-मगठन में किसी ऊची पद-प्रतिप्ठा झी जगह ण सेदा 
इधवित का लक्षण माना जाता था और रचनात्मक जाये में लगे 

अछ दष्टि से देसे जाने लगे थे शरीर निवम्भों से उसी मिलनी 

थी। खद उनमें भी धीरे-धीरे निराशा, श्रसमजसना, इबिछा ठ चिया 
भाव फंलने लगे थे। यह देखकर में अवसर वहा हरता घा शि दापू के 
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सलाया है और जो रुचनात्मदा वामों में लगे हए है उन्योने सपने-्यपर्णों 
जिंदा एग्म में गाट दिया ह#ै। सगर फिर भी सपा 

झोर छागा से देख रटी थी । बापू के निघन के बाद गो घिनोदा ने शपनी 
विद रझानन्साथना छोटरर भारत-यात्रा था पार्यप्रस प्रारभ शा दिया 
भार दो टी बरईद के बार नेलगाना में इन्हे एिए एव स्झल एई, ल्मि 
शियनी सकल या संदेश क्षा साने हूँ, दिसने भशानन्यय जा गाय गाए 


5 हि ः 
गया। घेर १८ मार्च लगा दिन था । बह एप नदीन यग थे फ्रयर्सन धरा दिन 
हू 


बह 

पड़ी इस चीन ाह लक प्रसीजरो इनसाशात ञग्क ड डककाक 
था, भले ही इस समय शिसीपो उसका भाव ने घा ये । पीने दर्ष दाई 
सर्योदियपुरों (गया) से एमने देखा कि सर्दोशि-सम्भ रुप में शिपने भी पार्प- 
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श्द युग-धर्म 


है 


कर्ता एकत्र हुए थे उनके चेहरो पर उत्साह, आत्मविश्वास और निश्चय की 
भलक दिखाई पडती थी । भूदान-यज्ञ का प्रारंभ भले ही भूमि-समस्या को 
सुलकाने के लिए हुआ, परतु आज वह एक नवीन समाज-रचना (शोपण- 
हीन, गासनरहित ) ग्र्थात्‌ सर्वोदय-समाज-रचना का मध्य-विंदु या केद्र 
बन गया है। 

जव अंग्रेजो से लडाई थी तव हम लोग आपस के सव भेदभाव को भूल 
कथे-से-कंधा भिड़ाकर बड़े जोश से मस्त और मतवाले होकर तिरगा भंडा 
हाथ में लेकर तरह-तरह के नारे और गीत गाते हुए लडाई के मैदान मे 
आगे बढ़ते जाते थे। स्वत॒त्रता प्राप्त करने की इतनी जबरदस्त प्रेरणा थी 
कि कोई भी बड़ी-से-बडी कठिनाई और संकट हमारा मार्ग नही रोक सके । 
लेकिन हमने देखा कि स्वतंत्रता-प्राप्ति के बाद जब प्रत्यक्ष राज्य-सचालन 
की जिम्मेदारी हमपर आई, नवसमाज-निर्माण की सत्ता और सुविधा हम 
को मिली, तो हमारा उत्साह और लगन ठंडे पड गये और पद, सत्ता तथा 
प्रतिष्ठा के विवादों मे हम अपने-आपको उलभाने और निर्वेल बनाने लगे । 
यह देखकर दिल टूक-ट्क होता था। कई बार मेरे मन में प्रश्न उठा कि क्या 
नवीन समाज, नवीन राष्ट्र के निर्माण की कल्पना हममे जोश भर लगन 
नही पैदा कर सकती ? क्‍या हमारी केवल शग्रेजो से ही शत्रुता थी ? या पद 
और सत्ता के ही भूखे थे जो हम उन्हे लेकर तृप्त हो गये ? रचनात्मक काम, 
जो समाज के नवनिर्माण की बुनियाद हे, क्‍यों नही हमको उस तरह प्रेरित 
करते श्रीर मतवाला वनाते जैसा कि स्वतत्रता-प्राप्ति से पूर्व करते थे ? 
मालूम होता है, बापू के बाद इसके लिए एक नेता की कसर थी, जो विनोवा 
के रूप में पूर्ण होगई । 

मेरा यह विव्वास दिन प्रतिदिन दृढ होता जाता है कि बापू की विभूति 
भारत के दो महान पुरुपो में वट गईं या स्पष्ट रूप से सामने आ रही है। 
एक जवाहरलालजी और दूसरे विनोवाजी। राजनीतिक क्षेत्र मे जवाहर- 
लालजी और रचनात्मक क्षेत्र में विनोवाजी । जब पहला सत्याग्रही बापू ने 
विनोवा को चुना तो उनके जीवनादर्ण की पूर्ति के लिए आगे चलकर सबसे 


भधदान कम गंगों तर हट न्‍ 
दान का गंगान्रा श्€ 


द्ध 


व >> वन. कनलबात-मव कम. 


हि. ० खअदनाद उन्त लिए 
बढ़ा साथन ऊान हा सकता है, उसका चुनाव उन्होने कर चछिया। जब दव- 


| 


हरलाल कई बार का्रेस के सनापति बनाये बये तो अप्रत्यज्ष रूप से वायू 
ने यद दाहिर छिया कि धवराज्यन्यचालन की जिम्मेदारी जवाहरलाल पर 


आानेबाली है और वाद में तो उन्होंने उन्हें अपना राजनीतिक वादिस 


घोषित ही कर दिया और उसमें छोर्ट नक्त नहीं कि दोनों अपने राज्ट्रपिता 
के योग्य, झुमल तथा शदरगीय वारिस सिद्ध हो नहें हू । जबवाहरलाज ने 
अपने महान निप्कपट और स्थायपूत वयक्दित्व की छाप सारे संसार पर डाली, 
जवकि विनोवा भारत के भंदर नप्रीव समाज-रचना की बुनियाद उाच रहे 
हैं| दोनों मिलकर जिस यूत्री से आपू के उद्दन्य की पूर्ति में लगे हुए हूँ, 
उसका अनुमान पहले उतना नहीं होता था। दोनों का परक्यर स्नेह ओर 
झादन दोनो की महानता के साथ ही जय-विजय वी जोड़ो की सरह सुंदर 
लगता है । 


३ 


४ ४8 & 5: 
भूदान की गंगोत्री 


विनोबाजी या चितन भदान से ग्रामदान और भूमिन्याग्न्ियि-विस्जेन 
तक पहचा है। उदर सवन्तिदान समायी फरुण झे राप में परियत हा हो, 
प्र्यात्‌ हिसानो से वे “एव है कि भूभि पर थे स्पामिद छोडो थीर मजदसों 
ये भ्न्‍्य नागटियो से द 7 से है वि. समठो जो दुए मित्रा है ब7 रूमाज री 
झा से मिला है, प्रत इसपर सम्दारा नही, रामाज था शभिशार कै] एस 


लिए तुम उसपर से रयामित्यन्यमियार छोटो । जो छुछ ८ व रमाज के 


लक 


0 


हस्त आ+ओ के हुल्ल ई फर नमाज नग्तार ५ कस ना ल्‍ हक बटन 
भपण वरो छोर फिर समान नग्टारी सेण था पाणता के। शन रद जो दा 
हि च्ज्ाा, 


ब्ध 
कह 5 
समयों दें, उसे प्दण उसो झोौर उसमें सवाद रगो, लेरशिन चकि हग्तारे सन 
पु 
दे "जब कल हम १ अलभानकछन.. आन +क-+०न लक हस्त 
पे इसनी संयार। हल मे ४ राणा सगभां ४, -ाविश संदलाणण रथ करना 
शेगरसा ना फार्म क्ाए शाय रूमाज ४ र१ शा; ४४१४ २-पर 
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सारा आंदोलन बुद्ध समाजीकरण का आंदोलन है। इस क्ाति के लिए 
उनकी योजना यह है कि थी ध्र ही कोई ऐसी योजना तैयार की जाय जिसके 
अनुसार भारत के सव ग्रामवासी किसी एक निश्चित दिन यह निश्चय प्रकट 
करें कि उन्होंने अपनी निजी जमीन पर से स्वामित्व छोड़ दिया है और गाव 
की सारी जमीन का फिर से समुचित वंटवारा हो जाय । इसमे वे भारत के 
सभी नागरिको, सभी राजनीतिक पक्षो, सभी समाजों और सम्प्रदायों का 
सहयोग चाहते है । पिछले दिनो उड़ीसा मे ८०० समूचे ग्राम दान में मिले 
है । वहा सर्वोदय की दृष्टि से ग्राम-रचना करना चाहते हैं । उसके लिए 
अण्णासाहब सहस्ततरुद्धे, जो सर्व-सेवा-संघ के मंत्री थे, जिम्मेदार बनाये 
गये हे और उनके मार्ग-दर्गन में कोकापुर में अच्छा प्रयोग चल रहा है । 
विनोवाजी स्वयं ततन्न मे बंधे नही हे, न वधना चाहते है । वह मानते हे 
कि आाजकलतंत्र का अर्थ है बहुमत का आसन, जिसमे अ्ल्पमत पर दवाव 
पड़ता है भौर यह हिंसा का चिह्न है। इसलिए यदि तत्र चलाना ही पडे तो 
चह ऐसा हो जिसमे सर्वृ॒स्ृम्मति से सव काम हो। इस दृष्टि से उनके पास 
कोई तंत्र माना ही जाय तो वह 'सर्वे सेवा संघ है । 
संपत्ति-दात का काम अवतक पूज्य जाजूजी और जयप्रकाज्ञ नारा- 
यणजी मुख्य रूप से करते रहे। भ्रव जाजूजी के वाद यह जिम्मेदारी 
जयप्रकाथ नारायणजी पर आ गई है। संपत्तिदान के सिलसिले में 
जयप्रकाशजी ने एक वात बड़े मार्के की कही है और वह यह कि मजदूर भी 
अपना अधिकार छोड़ें । आज वे मालिको से तो कहते है कि अपना अधिकार 
छोडो, ले किन वे खुद भी तो एक छोटे मालिक बने हुए हैं । आज मालिकों 
के स्वामित्व-अधिकार छोड़ने का अ्र्य यह होगा कि हजारो की तादाद में 
छोटे-छोटे मालिक हो जायंगे श्र्थात्‌ एक ही जगह अनेक मालिक हो गये । 
यह स्वामित्व का वितरण हुआ्ना, विसर्जन नहीं। अतः मजदूरों को भी 
स्वामित्व की भावना छोडनी चाहिए | तव मालिकों से की गई उनकी माग 
सच्ची, न्‍्याययुक्‍त शऔौर जोरदार बनेगी । जयप्रकाशजी की इस बात को 
सहसा काटना मुश्किल है। यदि समाजीकरण ही हमारी सब कठिनइयो 


का जी 


शानि की दिया में ग्र्‌ 





ओर समस्वाओ्र का हल है तो छोटे ओर बडे सझी स्वामियों को अपना 
अधिकार छोटना होगा। “सब संत्चि समाज की हें सृष्टि भग- 
बान छी है, एसमें व्प्रद्वित का अपना ऋछुछ नहीं है । ऐसे सिद्धांत वा खडन 


मुख्किल माजूम होता है । दस प्रकार समाज-सनगयित हो जाने से व्यक्ति वा 
अपना व्यक्तित्व भी खो जायगा, बह दर अवध्य है। उस दृग्दि से मुझे पूज्य 
बाप का यह समन्वय ब्रच्छा लगता है कि समाज-रखना ऐसी हो, जिसमें 





ब्पकित के चरम उतकर्ष की सईः दब्रधां हो आर विवनित भी र मुस्तत ब्प्व्वितित्व 


समाज के समादल हा | 


१० : 
शांति की दिशा में 


विध्व-शाति और अनर्राप्ट्रीय सद्भावना में विध्चास रसनेवाने ब्य- 
वितयों को पूना री शाप्ट्रीय अकादमी में श्रायोशित एक भोज में चीन के 
प्रधान मनी क्री चाड एन जाई दारा दिये गये उस भापण से दी प्रसन्नता 
होगी, जिसमें उन्होंने रपट धब्दों में उहा घा--/दुनिया में ध्राह दो प्रपार 
की सेनाएं हँ--एक वे झिनया प्रयोग आप्रमण और साम्राप्य-उिस्तार मे 


| 


न 


लिए किया जाना है, धघ्ौर दूसरी थे, जो झात्मरक्षा णे दिए है । भारत वे 
घीन थी नेनाएं श्ान्मरक्षा के लिए है, गाए मुण के लिए सी ।7 एइसो शुभ 


में श्री चाऊ मे अपना था जिखयास शोनराया छा कि को खाएं शास्मस्धा 


के जिए गविशर उद्यारी है, चोर जो इचनित, पीड़ित छोर शोदिए मादपया 
मी छोर से सपपरे गरती है, अतवोगरणश उसी बिज्य रनों है । 
पनया थे चीन जेसे एप महान राष्ट्र हे प्रधान मरी हे भा ने तिएे 
मे उश्मार थूए पर दिसा री दिोधिण से उस पिरदरयों घागर रण 
शर्त परपाप गे । एस शबरों में शाति भी वा दिंत एक्‍आआ। । बाई ते हाणए 
भें राजगीरियों जी परए उसे नाम पर गउसा भतादंद सीषा परझे शो 
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मनोवृत्ति नही है । अतः हम उनके उदगारों का स्वागत करते है । 

श्री चाऊ के इन विचारो का पूरा आदर करते हुए भी एक प्रग्त उठ 
आता है और वह यह कि क्या दुनिया की जाति के लिए इतना पर्याप्त है ? 
क्या अपनी सेनाओ को रक्षात्मक बनाकर हम संतोप की सास ले सकते 
है ? उत्तर स्पष्ट है, “नही”, क्योकि यदि कोई आक्रामक आक्रमण कर देता 
है, तो हमें बचाव के लिए युद्ध करना पड़ेगा। ऐसी स्थिति मे यद्यपि 
युद्ध हमारी ओर से प्रारभ नही किया जायगा, तथापि वह शाति की निश्चित 
गारंटी नही है । 

श्री चाऊ का आशय शायद यह है कि हमारी सेनाएं शवित-संतुलन के 
लिए है । उनके अस्तित्व से दृष्मन हमेशा दवे हुए रहेगे शौर येदि वे दवे 
हुए न भी रहे तो यकायक हमला करने का साहस तो नही ही करेंगे । एक 
बड़े देश के प्रधान मंत्री के नाते उनके ये विचार सावधानी के सूचक हे, 
कितु वे जाति का राजमार्ग नही दिखाते, क्योकि विनोबाजी के शब्दों मे 
सेनाएं रखकर युद्ध मिटाने की वात करना आग से आग बुभाने की वात 
करना है । हिंसा से हिंसा मिटाने के ऐसे प्रयत्न तो दुनिया मे कई वार 
'पहले भी हो चुके हे, कितु वार-वार उन्हे असफल ही होना पडा है । 

यदि ध्यान-पूर्वक देखा जाय तो आ्राजकल आाक्रमणात्मक युद्ध और रक्षा- 
त्मक युद्ध मे कोई अतर नही रहा है। नाम चाहे आक्रमणात्मक हो, चाहे 
रक्षात्मक, होता युद्ध ही है और युद्ध के साथ जो विनाश एवं विध्वस जुड़े 
हुए है, उनके प्रभाव में कोई खास श्रंतर नही पड़ता । 

शाति के उपायों की खोज करते समय हमारा ध्यान राष्ट्रसंघ की ओर 
वरवस खिंच जाता है। राष्ट्रसघ दुनिया के सभी प्रश्नों को वातचीत, सम- 
मकौते और सलाह-मगविरे से हल करना चाहता है। इसमें कोई सदेह नही 
कि हिंसा से हिंसा मिटाने जितना वेढंगा प्रयत्न यह नही है। फिर भी इस 
प्रयत्त मे सफलता के फल जल्दी ही लगते हुए दिखाई नही देते। पहली 
वात तो यह है कि राष्ट्रसघ मे चीन-जैसे कुछ राष्ट्रों को स्थान ही नही दिया 
गया है। दूसरे, जिन राष्ट्रो की तूती वहा वोलती है, वे एक-दूसरे को भला 


शांति की दिया में नर 





उद्देभ्ब-पू्ति की दिया में आगे नहीं बढ़ रहा है । 


० ९, ७. किष्ज कर 
शआ्राज दनिया में छुछ ऐसे पो 
थाति की स्वापना करने के लिए दुनिया के भले लोगो को अलग-शलग देसा 
न्‍्ट न्फे 2; >> व इनपा दत्ता 4७ ४९५० «|; 
में जाऊर कुछ भ्रच्छे काम करने की जदच्रत है. । उन बहला ह कि यदि 


रच 
>> भ लोग ०० न उ्ड। लोग 3 साथ मिन्नद जाल टए- पते ब्र््च अ-ट 
एक देश के लोग दूसरे देश के लोगो के साथ मित्रता स्थापित हरे, स्वेह- 
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होता है कि युद्ध हुआ तो ऐसे लोग क्या करेंगे ? उनकी सदिष्टाए से 
वार्य रुप में पच्णित होगी, उसका स्पाट चित्र सामने नहीं है । 

हमारी राय में श्ाज श्रावश्यकता इस बान थी # कि पुद्ध न वरने रा 
निध्चय दृढतापूवंक किया जाय, कितु निम्चय-मात्र से ही सुद्ध बद नहीं 
हो जायगा। उसके लिए एक निद्चित योजना, वार्यद्रम झौर संत खड़ा 
करना परेगा। उसके ग्रासार कही नजर नही झाते हैं । गाधीयी ने अवब- 
बत्ता श्रहिसात्मक प्रतिरोध का मार्य दियाया है, शिलु युद्ध बद करने पर 
उसका सास श्रसर नही हो पाया । भारतवर्ष झ्ाजाद अण्यय हो गया झौर 
उसने पचशील के द्वारा सारे विश्व में शाति वी हवा पैदा हर दी, गिर 
इससे झ्रागे यह भी नही बढ़ पाया । 

श्ममें कोर्ट सदेश नहीं कि अ्हिसास्मक प्रतियार जा भागे बट उप- 
योगी है। युद्ध की सफयता जठा बिरोदी या प्रतिप्ती को फ्धिर-नले-४पि” 
पष्ठ देने था पिनप्ट कर देने रो शब्ति में है, घटा अधिंगाड प्रतिशर ४ 
सफरता हपये सबसे धविद गष्ट, यपाया, एम छे सात परसे में / । /खा- 


* 


सम्माः हल आन 'कम्पकक.. फंनकन, ड्टे न्न्क - कक हि न कक ा/>ए०यक "कु. _>्म्कमम्काक हा / ०००९० का? २०मकाक. 526 इ्लप ही संधी 
सात घद भा उहगाए प्रतिफ्छी शो दइखाना, उब्िी भा द्द्रणा 





झसण। . कत क्‍5 ज आप छः 
उद्ेध्य है रप्पीएस एवं स्थमरुण मे द्रा विरोधी था हृमंण-परी-स । एस 
काम की संधिह सगटित एवं पवरियिय शाप कि रर्ने हे लि हिशण दी 


फ्ा 


बज खोज श्पास कम >क ५ ज्कनणक चोगे। जद मेना जी ट्क्इभल जप 
फाए में छिजस रापने याद होगो की एक सेना 7ी इसानी परेसी । 


र्‌ड युग-घर्म 


हमारी दृष्टि में युद्ध से च्ञाण पाने का वही एकमात्र प्रभावशाली मार्ग 
होगा। यदि आज के उन्नत कहे जानेवाले राष्ट्र हिसक शस्त्रास्त्रों एवं 
सेवाओं के भारी एवं आत्मघाती बोक से मुक्त होकर झाति-सेना तैयार 
करने का प्रयत्त करे तो दुनिया कर अधिक लाभ होगा । उससे जहां उसका 
नैतिक वल बढेगा, वहा गस्त्रास्त्रो और सेनाओ पर खर्च होनेवाला अ्रवो 
रुपया नव-निर्माण और जन-कल्याण के कार्यो मे लगेगा । फिर अशाति के 
बहुन-से बीज मूल रूप में ही नष्ट हो जायगे । 

प्रग्ग उठ सकता है कि यह बात कहने में जितनी सुदर लगती है, उतनी 
व्यावहारिक रूप मे नही है। हमारा विनम्र निवेदन है कि युद्ध और हिंसा 
के रास्ते में जितना खतरा है, उससे बहुत कम खतरा इसमें है । उसमे भी 
तो लोगो की जान जाती ही है, फिर इसमें कुछ लोगो को मर जाना पड़े 
तो हमें चिंतित नही होना चाहिए युद्ध, मृत्यु, घृणा, विद्वेप और वैमनस्प 
का विपैला धुश्रां फैलता है, जो वर्षो तक वातावरण को विपाक्‍त बनाये 
रखता है | कितु अ्रहिसात्मक प्रतिकार की मृत्यु एक ऐसा प्रकाश फैलाती 
है, जो हृदय की आंख खोल देता है। उस प्रकाश में पक्ष और विपक्ष दोनों 
ही अपना सही मार्ग पहचानकर उसपर चलने का वल पाते है । 

मान लीजिये कि किसी अहिंसक देश पर आक्रमण हुआ श्र हिंसक 
गक्ति से उसे अधीन कर लिया गया, कितु वह आधिपत्य की गाडी उस देश 
के सहयोग श्रौर सद्भावना के बिना एक कदम भी आरागे नही वढेगी। उसे 
पग-पग पर कठिनाइयो का सामना करना पडेंगा और अंत में वहा से जाना 
पडेगा | यह अहिसक युद्ध की विजय होगी, भले ही देर से हो । 

इस प्रयत्न को और व्यावहारिक रूप देने के लिए प्रत्येक प्रात, जिले 
और नगर-ग्राम में जाति-दलो का संगठन उपयोगी होगा। ये शाति-दल 
स्थानीय प्रव्नो को अहिंसक तरीकों से हल करने में वडे लाभदायक सिद्ध 
हो सकते हैं । जव भी कभी दो दलो में किसी प्रब्न को लेकर कोई फगदा 
खडा हो जाय तो ये चाति-दल वहा पहुचकर उन्हे समभाने-बुकाने और 
समभीता कराने का प्रयत्न करें| यदि सत्रधित दल इसे स्वीकार न करे 


योजना चाहिए र्प्‌ 


और लडाई-कगटे के लिए तैयार हो ही जाब तो दीच-अचाव करें, उन्हें 
लडदने न दें और अपने प्राणी करी बाजी लगाकर नी लदबाई को सोक दें । इस 
प्रकार देश में आतरिक थाति स्वापित करने में स्वर्गीय म्ेगरगंकर विद्यार्थी 
का बलिदान हमारे लिए स्कतिदाबक हो सकता हैं एरलु वह एक आकछऋ- 
स्मिक बलिदान था। हमें सथोजित, संगठित झौर व्यवस्थित बलिदान करना 

सलिए एक सेना सड़ी करनी होगी । दूसरा उदाहरण है मृगरजी 
देसाई का, जो आतरिक घानि में सहायक सिद्ध हुआ । 

इस रास्ने से जनता का नैतिक स्वर ऊंचा होगा, सत्य और अहिसा में 
उनका विश्वास दढद् होगा और भ्रततोगत्वा वह घाति की मजबूत बुनियाद 
का काम देगा । 'जन-जागरण और जन-ऋल्याण की द्विया में भी यह एक 


लोग इस प्रश्न पर गीरता से विचार करेंगे ? 


११ 
[4०] 
योजना चाहिए 

युद्ध या शानि बह प्रव्न श्रव राज-नेताओ या युद्रननेताओ के भी वियाद 
था बौद्धिक मथन की समस्या नहीं रह गया है। सब मानने लगे है हि 
घधाति यथ काल में अच्छी है, झौर समाज, शासन सथा संसार फो सब सानपर 
समस्याएं शानि के द्वारा हत होनी चाहिए, एस तर ए विचार दौटने लगे है 
इसमें फठिनाई या कसर यह है कि रापट-नेसा पररुपर ४7 रहे है झि यदि एक 
ने साइस करके कदम थ्रागे बढ़ा दिया तो पही दसरा उसे घरपबाप से देख 
ने ऐे। “से एर से धस्पास्त था सेनावल बम जरने में कद है। विदाई 
शक साल से रू मी मेताओ के सझावोी धो दापतार से सावन मे रता कै थे 5 


हा 


४ पिया हम ड लो 55 पे 5८ को कर 
शच्न्‌ दिल शानिवादा शी नहीं, शाति-प्रिय दी हो *, एूे। रा ॥। उद्ा- 


ह.+] 
> 


उन्होंने हाल ही में ध्ाणयिझ अरप्रो फे परोश्षण शो एश्पा्तीय 
समाप्ति फी घोषणा करके इसकी पृत्टि की है । » शा 
(५०२ 


* 


ह। 


््‌ युग-बर्म 


हरण ध्यान देने योग्य है--एक तो रूस के प्रधान मंत्री का यह सुझाव कि 
विश्व के बड़े राप्ट्रों का सम्मेलन बुलाया जाय, उसमें नि-शस्त्रीकरण का 
एक कार्यक्रम रखा जाब। दूसरा श्रो स्प्र ब्चेव का पोलैड-संबंधी भाषण, 
जिसमे उन्होनें घोषणा की है कि यदि पूजीवादी राष्टू यूरोप के दूसरे 
देशो से श्रपनी-अपनी सेनाए हटा लें तो रूस अपनी सेनाएं हटाने के लिए 
तैयार है । हंगरी में हाल ही मे रूस की सेनाओं ने जो भाग लिया है, उसपर 
आपत्ति की गई है और उसीसे उत्पन्न प्रश्नों का उत्तर देने की चेष्टा स्त्र्‌ इचेव 
ने की है। इधर ध्रमरीका के राष्ट्रपति झाइजनहोवर ने भी मित्र पर किये 
गये ब्रिटेन और फ्रास द्वारा सम्मिलित हमले के सिलसिले में जो रुख धारण 
किया उससे युद्ध की आग को न भडकने देने मे ही मदद मिली है। इस 
समय रूस और अमरीका दोनो के नेताओं के हाथ में ही सारी बाजी है। 
इस गाति-साधना में भारत का भ्रपना विशिष्ट और गौरवपूर्ण स्थान है, 
कितु वह उस दिखा मे वातावरण बनाने से अधिक प्रत्यक्ष कुछ करने की 
स्थिति में नही है। क्‍या अच्छा हो कि पं० नेहरू आइजनहोवर तथा 
स्थब्चेव को नजदीक लाने में सहायक हो जाय |! जात्ति का यह महान्‌ 
कार्य इन दोनो राष्ट्रो के महान नेताओं के बीच परस्पर विश्वास कायम 
होने से ही सिद्ध हो सकता है। दोनो पक्ष के नेता महान सैनिक नेता भी हू । 
जिस तरह भय के साधनों का इस्तेमाल ये सफलता के साथ कर सकते है 
उसी तरह सहयोग और शाति के साधनों को अपनाने में भी इन्हे कठिनाई 
न होनी चाहिए । जांति के महान्‌ अग्रनेता वुद्ध, महावीर, अ्रशोक सैनिक 
जाति के ही थे, जिन्होंने हिसा-बल की तुच्छता को स्वीकार किया भर 
अहिसा-वल की श्रेष्ठता का प्रचार किया । इस समय भी इतिहास की यह 
पुनरावृत्ति हो सकती है । 

परंतु मित्र और हगरी में जो लड़ाई की स्थिति पैदा हुई उसने संसार 
में नये महायुद्ध का खतरा सामने ला दिया है। मिस्र में ब्रिठेत और फ़ास 
ने मिलकर तथा हंगरी में रूस की सेना ने तहलका मचा दिया । यद्यपि दोनो 
जगह समस्पाएं अलग-अलग है, तो भी संस्तार के लिए दुसका परिणाम एक 
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तो फैलती है--एक गकक्‍्ति तो उत्पन्न होती है, परंत निश्चित योजना और 
कार्यक्रम के अ्रभाव मे, उस जक्ति से लाभ नही उठाया जा सकता | यह 
आवश्यक नही कि कोई अखिल भारतीय संस्या ही खड़ी हो, अलग-गप्रलग 
राज्यों में, या किसी एक राज्य में इसका प्रयोग किया जा सकता है। अत- 
रप्द्रीय प्रबनो के अलावा भारत में अ्रभी भीतरी शाति-रक्षा का प्रश्न भी 
तो बैसे ही खडा है। आएदिन के उत्पात और उपद्रवों को रोकने के लिए 
छोटे-छोटे दल बनाये जा सकते हूँ । इस दिज्ञला मे जोर के साथ सोचने और 
उत्साह के साथ कुछ करने की बहुत आवश्यकता है । 


हि 


१२ 
अपनी ओर देखें 


काग्रेस मुख्यतः राजनीतिक संगठन है | इसका अर्थ यह हुआ कि देश 
का शासन-सूत्र संभालने की इच्छा यह रखती है। और भी ऐसी पाटिया 
झौर सगठन देश में है; कितु काग्रेस उन सबमें बहुत अधिक प्रतिष्ठित भर 
गक्तिशाली है । इसका पहला कारण तो यह है कि महात्मा गांधी के नेतृत्व मे 
घांतिमय सत्याग्रह के द्वारा उसने देश को आजादी दिलाई । दूसरा यह कि 
उसमें त्यागी, योग्य, कार्यकुशल, ईमानदार, परखे हुए नेता और कार्यकर्ता 
हैं । इनमें अधिकाश गांधीजी के द्वारा मैदान में लाये हुए है--कुछ उनसे 
पहले के भी है, जिनपर गांधीजी का रंग चढा था और अब भी है | तीसरा 
यह कि वह केवल राजनीतिक दल नही है, एक महान्‌ देश-सेवक संस्था और 
संगठन है । महज हुकूमत करने वाली नही, देश का हर तरह कल्याण करने- 
वाली प्रगतिणील सस्था है। यही कारण है कि काग्रेस के नेताओं ने शासन 
की वागडोर हाथ में लेते ही, भीतरी शाति की चिता और स्थापना के साथ, 
देश के विकास-कार्यों को हाथ मे लिया और पिछले कुछ वर्षो में श्रागातीत 
सफलता प्राप्त की । यही कारण है कि काग्रेस के सर्वोच्च नेता श्री जवा- 
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अपना आर दल द्‌ 
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हसलाल नेहरू ने अंतर्नाप्टीय जगत में पंचयील की वनियाद डाली ॥ झा 
क्ाग्रेस-सरकार के पास 'हकमत के माने देय और जनता की सेवा ना 
महान बक्तियाली सावन हो गया है। इसी कारण, मतभेद रखने हार भी 
झ्राम जनता के हृदय में काग्रेस का अखट राज्य है और आम चुनाव 
अवसर पर देथ की तमाम वे मेल राजनीतिक पाटियो ने उससे सयकत सोचो 
लेने की तैयारी फी--कोई एक अकेली पार्टी उनसे लोहा चेने वी हिम्मत 
नहीं कर सकी है । 
पर॑नु काग्रेस का यहू राजनीतिक नप जहा उसका अपार 

उसकी कई भीतरी कमजोरियों का भी कारण बन गया है 
बाग्रेसी कार्यकर्ता सत्ता प्राप्य करने, सत्ताप्राप्प जनो को बल देने झौर रे 
तो महज अपना स्वार्थ साथने के लिए भी, वाप्रेस कमे द्ियों, विपानसभाओरों 
ओर मतरिम दलो में, दलव दी, गठव दी, तिकउम, उसाद-पद्धाद, दाव-पेंच छा 
प्रयोग करने में एक-से-एक शागे बट रहे है । सता प्राप्त छरना सचा ना 
संचालन करना उतना ही महत्वपूर्ण श्रौर पवित वाय है, जितना हि योग- 
साधन, अश्वराधन या ब्रह्मपत्राति परत आज उसे नोग गदा, गति समन्‍ने 
लगे है, भत्रे शादमी उससे किना राकधी फरते नजर झा रहे है । रिसी जमाने 
में ए्वैंट में जो मान्यता थी कि राजनीति भले द्ादमियों था स्थान नी 
है, घटी यटा भी चरितार् होती हुई दिया देसी प 
की गिनरी में थाने लगे है श्रौर तिकठमी होशियार रर्यदर्ता गिने घाते 


है। पाई भले पार्य कर्चादो श्रौर सेवाभावोीं सम्धाओो का ऊनर-ह्गा पर दस 
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पद रटा (--उनफी विसी एक गद रा साथ दिय्े दिना सैर नही 5 । 
काप्रेस के महान नेता बड़े सोच में पर गये है, छोर उद्योग सर परे 
शासन भौर सता के स्गपन ऐसे 


&, ० ड 
आर समाजन्यरदाण में लगाना चाहरे हो, मे हि घना रंग शा था 


बाज च्दि 
इन सवागाला व दत मे । 


ह.। यंग: -धघम -अ 
३० पुग-धर्म 


जो सदस्य हे, जो मतदाता है, वे जिन्हे चुनते है वे ही भ्रा पाते हू । वे हजारो- 
लाखों की तादाद में हैं। उनपर किसी एक की दुहाई नही फिर सकती, न 
फिरनी चाहिए। ये मतदाता अ्रभी चिल्लचित, जागरूक, कतंव्य-पालक नही 
हुए हैं । चुनाव की पद्धतियां भी ऐसी है कि उनसे तिकड़मी लोगो को सर्वथा 
रोक पाना कठिन हो रहा है। फिर भले आदमी चुनाव की भंभट, भाग-दौड, 
भिडंत से वचे रहना भी चाहते हैं । खर्चे का सवाल अलग परेशान करता 
हैं। इनसव तथा अन्य कई कारणो से काग्रेस के बड़े नेता कहातक सफल 
होगे, यह कहना मुश्किल है। पर इसमें कोई शक नही कि उनका उद्योग 
सही दिया मे है, वे कार्ग्नेस को इस तरह वलगाली बनाने का हादिक प्रयत्न 
कर रहे है । 
परंतु क्या यह सव हम कांग्रेसी कहे जानेवालो के लिए शोभा या प्रतिष्ठा- 
वद्धंक है ? जिस माता के दूध का पान करके हम आ्राजाद हुए, भारत- 
माता के बंधन तोड़ने में कामयाव हुए, नाना प्रकार के कष्ट, यातनाए 
सही--क्या भ्राज पद-सत्ता के सामने आने पर हम इतने दीन-हीन, कुत्सित, 
पतित हो गये कि गाधी-टोपी को लोग आज याली देने पर उतारू हो जाते 
है, कांग्रेस के प्राण-प्यारे तिरंगे झंडे के श्रपमान की कहानियां सुननी पडती 
है, हमारे प्यारे नेताशो, मुख्य-मंत्रियो, मत्रियो, वहनों को उपद्रवों और 
हिंसा-काडों का सामता करना पड़ता है ? क्या हम विरोधी दलो, कम्यू- 
निष्टो (साम्यवादियों), समाज-विनाशक तत्वों को कोस-कोसकर ही 
अपना संतोप करते रहेगें ? क्या इस तरह हम काग्रेस-माता का वल बढाने 
की आजा रख सकते हैं ? 
हम हरेक काग्रेसी के आत्म-निरीक्षण का यह अवसर है। हमने विरो- 
घियो को बहुत बुरा-भला कहा--ठीक; हमने साथियों में भी दूसरो को 
बुरा, गुनहगार ठहराया, अपनेको श्रच्छा साफ-पाक--प्रह भी ठीक । परतु 
इस तरह परस्पर दोपारोपण का क्रम कवतक चलेगा ? अब क्या हम अपनी 
कमियो, बुराइयों, कमजोरियो को भी थोडा देखने का प्रयत्न करेंगे ? 
यदि हम सचमुच ऐसा करने का उद्योग करेगे, तो मुझे विद्वास है कि हममें 
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जवाहरलाल 
पेया वा देखते-देसते प्रत्यक्ष हो जायगा, वल्वि स्वर्गी८ दाप 
विनोवा वा सदर स्वप्न देखते-देसने प्रत्यक्ष हो जायगा, दल्वि स्वर्गीय दा 


का रामराज्वय भा स्वप्त राज्य नहा रह सत्गा । 


क्या बापू की झात्मा कांग्रेसननो छो ऐसा छआणशीर्षाद नहीं दे रहो 
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होगी * 
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चुनाव: होश न खोदें 


जब श्राम चुनाव होते है तो थे एप बार णा रुप चारहुण पर सेते 

है। भारत में काग्रेस सबसे अधिक पुरानी, प्रभावभाली, समगदठधित तथा 
प्रतिप्यित पार्टी या सस्या है । इसलिए उसमें दिझलो के लिए लबा सान्‍्ग 
यू लग जाता है, जो फि लोगो के उत्साह जागूति, दिलचस्पी घौर जीवन 
था लिह है । उसे समय रुव प्रवनी-फ्रपनी उम्मोदो में दौर झूगाते है +-लिरे 
दिम घारिरी फैला होता है उस दिन सरने राप्रेसी जो दरीछा कली है । 
जिन तो दिरद मित जाता हैं, दे चुनाव में बेस को प्रति घोर रौति- 
नीति यो पहापछ निवहते हैं छोर दिस टिएे ना मिलता पे आपनया 
त्यार से, जिन्‍्टे दिएट मित्र भाषा 


2 ज्ञा३ हनन के बी, के के + 
हिना 'नेडोडेफ णर मे है, गए थे सटे एीदे है७++या आद पेशगा है + । 
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आदि कई प्रलोभन उसके साथ जुड़ गये है, अत: सभी तरह के लोग उसकी 
श्रोर दौड पड़े है । इसके दुष्प्रभाव से काग्रेस खाली नही रह सकी | इसलिए 
ओर भी ज्यादा सोचने की जरूरत है । 

लेकिन चुनाव में पड़नेवाली अकेली काग्रेत ही तो नहीं है--दूसरी 
राजनीतिक संस्थाएं भी हँ--जनसंघ, हिंदू महासभा, रामराज्य परिपद्‌, 
कम्पूनिस्ट, प्रजा समाजवादी, ये इनमे मुख्य है । इनमें पहली तीन प्राय. एक 
ढंग से सोचती और चलती है, दूसरी दो प्राय. एक ढंग से | पहली तीनो का 
श्रावार प्राचीन विचारो पर है, तो दूसरी दो का आधुनिक | पहली को 
पुराण-पथी, दूसरी को प्रगतिशील कह सकते हे । इनमे भी चुनाव की 
खलवली स्वाभाविक है। 

चुनाव क्यो लड़े जाते है ? इसलिए कि मतदाताओं को अपने मनपसंद 
प्रतिनिधि चुनने का श्रवसर मिले । यही प्रजातंत्र है। इसके लिए आवश्यक 
है कि पहले मतदाता जानें कि कौन-कौन उम्मीदवार हैं और उनके क्‍या 
विचार तथा कार्यक्रम हैं। ये उम्मीदवार अ्पनेकी, अपने विचारों और 
आदरशों के अनुसार, भिन्‍न-भिन्‍न वर्गो में वाट लेते है--जैसे काग्रेसी, जनसधी, 
समाजवादी आदि । या यो कहिये कि अलग विचार और आदरदों रक्धनेवाली 
संस्थाएं या पादिया बनी होती हैं और उम्मीदवार अ्रपने मत के अनुकूल 
किसीका सदस्य वनता है और उससे टिकट प्राप्त करके मतदाताओ्रो से 
मत मागने जाता है। झ्रत में मतदाताओों के ज्यादा मत जिस दल या 
सस्था को मिल जाते हे, वह अपने बहुमत के आधार पर अपने दल का 
एक नेता चुनती है, वह मंत्रिमंडल वनाकर शासन करता है। यह शासक 
दल कहा जाता है। दूसरा दल जो हार जाता है, वह श्रकेला या दूसरे हारे 
हुए दलो को मिलाकर एक विरोधी या विपक्षी दल बनाता है) उसका भी 
एक नेता होता है, जो विरोधी दल का नेता कहलाता है। वह शासक या 
सत्तारूढ़ दल के कामों की कमियां, वुराइया, कमजोरिया, गलतियां बताता 
है--इस तरह एक ओर वह शासक दल की अप्रत्यक्ष सहायता करता है, 
दूसरी ओर उसके मुकावले में अपने दल को मजबूत करता जाता है, जिससे 
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थ कि जद # लिए की पागल धबनिये कक बनिये जैक] 
बिलव चाहते है ? तो उसके लिए पागल बनिये, पायल बनि 


की «कम बढ 


& २» ५ के श्मराज्य -+७००-बहम्कूल,. हक धागन बरयममाक. 
आप पागल दिया देने हूँ ? स्पराज्य पी वरदह इस रामराज्य के पायल 
नह? 


पर जब यह समझा री एमी पागद 

रहते हैं, न घाट पे । रम मानने हूँ कि दिमाग ग्मारा पय-प्रदर्भाद है, 
शमारा चौडीदार है । पर पया देहराटून से मसूरी छा पद्राए महज दे 
में ह्रम मसूरी के सुसो को पा गये ? हमारे प्राला दिमाग ने हृमगों बता 
दिय्रा कि हमारे ध्येय की सिद्धि रा घट भर यही शऊ मार्ग है । हम छोटे- 
बह दिमायों ने भी क्रपना दिमाग लड़ा देखा । #म उायल हू दि 'रामशणय 


सवोप्य ने लि ॥ स्वायना इ्थनात्मण बायत्रम में बटमर 
या 'सर्वोष्ियां थ लिए घानि स्थापना सलथा रचलात्मश सामतस से बटशर 
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शारगर धर फायियारी गार्यक्रम दृसरा मही हो सर्प, पर करा एप्ने 


- ० शमरा5य मिद झा है पल नह नभी ६: गपेगा नपुनसिका कक-कका कमा >नकाण अकंकानक- पक 
सम रामरा5उ मिल साया ८ पर ना सना सवगा जब 7म इन रास्स 
प्न्भ जे पक भ्द््त मापा न के द पल ०2केतअ>पक टे००कल्कक दी 2 पककक हू. क>र०७--0. करकननमन 
रे भरने के दिए मपयपाओे हो । दिसास ने परला रास किया । उसने ० 


न ना थे जापप्रम दगा पिया घद पोज (दान सम भापककमक०्नकक,. 22 मे 
योजना ये शाप द्रम दंगा दिया । घद योनी दिम्ासी शुसखरद ने मा £ 


भतेगा | में ८7३ धागे इदना योगा । छदे 7 में दिह में भाम पेसा होगा । 
हा किक किशन ि कु का कक बह शर्ट के 
दिगागे शो धारामझ ४ रसे ६॥ दिउ ही दान में शापदा झौजर दिरताई । 
है गे दा (: क्र मई कब. लिकओ कब जि 
इसासी लाई दिल "व चित थी कदात | ले 73, दर ५5 »ै।खजी चाप 
> . कं हल प > ३ 
नी गेटी झा सप्॒र्री। सरी हाई को दि /  दारा हुपी जच रात 


डे युग-धर्म 


आगे खीचने की ताक़त दिल में है, दिमाग में नही | दिल इंजिन है, दिमाग 
“ब्रेक है । दोनो के बिना गाड़ी गन्तव्य स्वान पर--ठीक मुकाम पर--नही 
पहुंच सकती । पर गाड़ी को आगे खीच ले जाने का काम तो इजिन का ही 
इंजिन के ठंडे पड़ जाने पर ब्रेक की ताकत नही कि वह गाडी को आगे 
वढा सके । दिल के निरुत्साह हो जाने पर दिमाग के वस की बात नही कि 
हमें आगे ले जा सके । दिल हमें आ्राथा दिलाता है, हमे साहसी बनाता 
है, हमे निर्भवता सिखाता है, हमे सच्चा ण्‌रवीर बनाता है; दिमाग एक ओर 
जहा हमे भटकने से रोकता है तहा दूसरी ओर हममें छुपे-छुपे कायरता का 
संचार करता है। योद्धा लोग लड़ाई में दिल को अपना देवता बनाते हूँ । 
दिल ही उन्हें कुर्बानी की ताकत देता है । दिल ही उन्हे अपने लक्ष्य की 
भलक दिखाकर उत्साहित करता है। दिमाग मे विकास है, दिल में ऋति 
है। दिमाग कहता है---“धीरे-बी रे, हो शिया री के साथ, जान बचाकर,फ््‌क- 
फूककर ।” दिल कहता है--/“कूद पड़ो, मर मिटो । एक दिन तो मरना है। 
आज की घड़ी नसीब न होगी ।” 
भारत के नौनिहाल, रामराज्य के लिए, 'सर्वोदय” के लिए दिमागी 
तरकीवो से काम लेने का खयाल छोड दो | यह धोखा है, माया है । दिल से 
लड़ो। दिल को आगे वढाओ। दिल पागल है, मतवाला है । देखो, एक 
'पागल' दिल ने सारे ब्रिटिश साम्राज्य को हिला डाला था। क्या तुम पागल 
नही वन सकते ? क्‍या दिमाग पर तुम्हारा दिल विजय नही पा सकता ? 
क्या सोचते ही रहोगे, करोगे नही ? कोसते ही रहोगे, आगे नही बढोगें ? 
रास्ता कठिन है, कंकरीला है, इसलिए उस हरी घास पर चलना चाहते हो, 
जिसे कोसो पीछे छोड दिया है ? आज तुम क्राति के मार्ग पर हो । तुम्हारे 
विचारो में श्रदूभुत काति हो गई है, श्रपूर्व जीवन भरा गया है। तुम राम- 
राज्य को अपने द॒प्टि-पथ में ले श्राये हो । अपने चरित्र में क्राति करो। 
काम में लग जाओ । यदि निष्फलता झाती दीखे तो भी पग्रादर्श व सिद्धात 
पर अटल रहकर श्रद्धा कै साथ इस मार्ग पर बढो | भारत ही नही, * 
विव्व विकट संक्रट में है। भारत-मात्रा का हृदय तड़प रहा है, तुम भीतरी 


पागल वनों ! ष््‌ 


ह 
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अरगाति के पेट में हो । ठिन्मत ही एस समय सुम्हारा राथ देगी । घारड- 
धर्म, मित्र और अपनी हृदय-7ेदियों की परीक्षा दा समय है। पहाद ही 
घढाई है। इसका ते हमेशा दा सुर छर आह्वादगरी होता है । दाग 
बगीचे या सवाल छोड दो | फूड झी सेजो की बात सातम करो। हवा 
पूरी झा श्रार्दर मुल्तती कर दो । दिल पर हाथ रखो, उसमें उत्साह नयर 
श्ावेगा । बह रात-दिन झपरनी दयूदी वजाता है, कभी नही घरता, ने उर- 
ताता है। हरद्वार की गा हो संदेश सुनो--बह ले चलो, दहते उलो,उचछ 
लेने खलो, कूदते चलो । उसे फ्राजन खाल या बलात हिसीने नहीं देखा । 


# ्ध छ 


बह रमाने हुदय के विए पूजनी या #ै। बीर एस बालन की लिशायतर नदी 
करने कि “साहब, काम मशिज है, नही होता ।/' सिपाही नो इसमें प्रपनी 
बड़ी वे 7एमजनी --लही, मृर्य समम्यता हू दि वह झहै+- यह हमसे न हो 
सकेया । बह सर भी मिटला है, पर 'ने मरने या ने होने! वा संथाल 

नही झाने देता, सयोति उसे पास दिल 6ै। यह उसकी सिद्धि के दिए 
दिलोजान एक कर देगा, बट उसके पीछे पायल हो जाथमा । बद्य हम 
सलमुच रामराज्य फे पीछे पागल हो गये है ? बंया हमने रामराय्य के पीछे 
सानायीना, से से सीना, उोट दिया है? जीवन के झानंद वो भुला 
दिया है ? रामराज्य के वि देने, मन, पन अरपए रने में ही धपना शान ९ 
मान लिया 2 ? वा हमें बस एफ ही घन, नयराप्ट्र-शमिर्माण पी घने २ 
प्या एमने तराबी से फामगप और दिमालय से पन्याउमारी लगा देश शो 


हिंसा ाजने हा प्रण हर दिया है * झपने रब की था घपने पर पी पी 
खादी के लिया दूसरा पट ने पहनने के खिए प्रतिशा हरली है है शघा- 
दूत के पाप झो भारत से बाद सार पने पा देढ सरक्य रन दिया है + प्रेम, 
शाति, खात-भार, क्षमा एयर, सौन ४5 शदगापो शे उतगाए पर 


पृमर ४ छा जाया परय थे 


हू] 
पघायाएन परते ूै। मदि इसपर बान दे दिया, 7मने शाप भी ने शिया पी 
ताद न लि 3 ६ का नर शमभना-प ७२:४४ व 
दबताथा, मे दण के बरोयी दे जिए, रामरायय दे दिए समता कीण न्‍्याय 
न (ः स्का अर 4. 
के दिए पागस से हए ?े डरा शा राग कि हपिर छिझा दापत्न सि्े श्र 


द्‌ युग-धम 


'सर्वोदिद लाकर दे देगा। उसके लिए पागल बनो। देश के सामने 
राष्ट्र-निर्माण का जो अमूल्य अ्रवसर उपस्थित है, उसकी जर्ते पूरी करो, 
उसकी कीमत चुकाओ्ो और साथ ही इसके लिए सदा तैयार रहो कि यदि 
यों कुछ न होगा तो झपने अयक श्रम, तप, त्याग व वलिदान के रण-डके से 
आकाश को कंपित कर देगे । बस भारत के लिए पागल बनो, नवनिर्माण 
के लिए 'करो या मरो।' यही समय है। फिर एक वार पागल बनने का 
यही समय है। 


४४३ 
कला चलो रे? 


पिछले सात-आ्राठ सालों की घटना पर जब दृष्टि डाली जाती है तो 
भारत-माता का गंभीर शोकाकुल चित्र आखो के सामने खडा हो जाता है। 
क्या राष्ट्रीय और क्या सांप्रदायिक, दोनो जगत्‌ में छिन्न-भिन्‍नता, विश्य॑ंख- 
लता और अराजकता का काफी जोर रहा। काग्रेस में दलवंदी व पद- 
लोलुपता जोरो पर है तो वाहर दूसरी पार्टियां परेशानी पैदा कर रही हे । 
घामिक या सांप्रदायिक जगत्‌ में तो धर्मे-संसक्षति औलौर जाति के नाम पर 
हमने पहले वेरोक खून की नदिया वहाईं ही--वच्चों व बहन-वेटियो पर 
अत्याचार किये ही । परंतु राष्ट्रीय जगत्‌ में भी भारत के पुन्नानर्माण के 
प्रदन को लेकर हमने वही दृश्य दिखा दिये । चाहे राष्ट्रीय प्रशनो को 
लेकर, चाहे सांस्कृतिक और साप्रदायिक्र प्र्नों को लेकर ये उपद्रव-मार- 
काट होते हों, मेरी राय में मूल दोनों का एक ही है--भारत की पुरानी 
फूट की वीमारी । फूट भारत की सबसे भयंकर और हृदयदाहक कमजोरी 
है। फूट का मूल है अंव और घृणित स्वार्य । प्राचीन काल की वह फूट 
ही आाज हमारे विभिन्‍न सार्वजनिक क्षेत्रों में दलवंदी, मतभेद, मारकाट 
आदि के रूपो में प्रकट हो रही है । जहा एक सस्था बनी नही कि उसमे पर- 


एकला चलो रे छ 


स्पर-विरोची दो दल बने नहीं। मत-भेद को कहानक सीमित रखना, यह 
विवेक हमसे आज तो दूर ही नजर श्राता है। मत-मेद की अवस्वा में हम 
सस्वा के हिंत और उद्देग्यों को भूल ही जाते है और अपने छुद्र स्वार्थ, 
महत्वाकाक्षा, अभिमान आदि के व्ीभूत होकर वैमनत््य मोल ले लेते है । 
हमारे अंदर क्षुद्रताओं, मलिनताओो से ऊपर उठने की शक्ति आनी अहिए। 
हमारी दृष्टि व्यापक और उदार होनी चाहिए । यह वात नही कि हमारे 
अधिकाणञ शिक्षित और सहृदय देश भ्रथवा समाज-सेवक इन अ्रभावों को 
न जानते हो, पर विचार पर विकार इतना प्रभुत्व जमा लेता है कि विवश 
ही रहते है । इसका मूल कारण यह है कि इन भ्रभावो, च्रुटियों, दोनों से 
उनके दिल को गहरी चोट नही पहुंचती । उनका दिल इस वात के लिए 
वेचन नही होता, तड़फत्ता-छटपटाता नही कि कब इससे हमारा छुटकारा 
हो । जब यह पीड़ा हमारे हृदय को विकल कर देगी, तव उनके दु.ख भौर 
श्रानंद, क्षोभ और उत्साह को हम भ्रच्छी तरह अनुभव करेगे | उस समय 
हमें अपनी कमजोरियों का भयंकर शौर नाथकारी सच्चा रूप दिखाई देगा 
और हम उन्हे दूर करने के लिए मतवाले हो जावगे । मुझे तो हमारी इस 
राष्ट्रीय फूट में सामाजिक छिन्त-भिन्‍नता में समता भ्ौर स्वृतत्रता की लगन 
की कमी दिखाई पडती है । 

यह तो हुआ भारत-मात्ता का घोक-संतप्च और चिताग्रस्त चित्र । यह 
खून से रगा हुआ और फूट से भरा हुआ जरूर है, पर हैँ सजीव । इसमें 
दुख भ्रीर शोक भले ही हो, पर निराझ्षा नही है | सधर्प और सम्राम-ज्योति 
के चिह्न चाहे न हो, जीवन भ्रौर जाग्रति के चिह्न अ्रवग्य होते है । राष्ट्रोय 
विश्वखलता और सामाजिक छिन्त-भिन्‍नता ऊपर से हमें अधीर वना देते 
हो, पर भीतर-ही-भीतर जो तेज और चैतन्य श्रपनी जड जमा नहा है उससे 
श्राखे नही मूदी जा सकती । भ्रन्याव और अत्याचार को सहन ने करने की 
प्रवृत्ति जवतक बनी हुई है, उसके दर्शन जबतक हो रहे है, फिर वे श्रवाद- 
नीय रूप में ही क्यो न हो, तवतक निराग होने का प्रयोजन नहीं | जिन 
हृदयो में ईश्वर ने यह वेचनी पैदा कर दी है और जो हृदय अपने फो बलि- 


् युग-धर्म 


वेदी पर चढ़ा चुके है, उनका उत्साह, त्याग और तप-जप बढ़ रहा है, तव- 
तक ये चिता और वियाद की घटाएं हमारे दिल को तोड़ नही सकती | वे 
तो हमें उलटा और दुढ बनाने तथा आगे बढने के लिए “एड लगाने' का 
काम देती हैं। अतएव वर्तमान राष्ट्रीय और सामाजिक दोपों के अंदर 
छिपे-छिपे काम करनेवाली रचनात्मक शक्तियों को भूलकर बैठना कदापि 
उचित नही, वल्कि उसके तेज से उद्दीप्त होकर, कठिनाइयो, बाधाओं, 
चिताओ और अनुत्साह के वादलो को चीरकर एक-एक कदम क्यो न हो, 
आगे ही बढ़ने का यत्न करना चाहिए । कवि-सम्राट्‌ ने ऐसे समय के लिए 
क्या ही सुदर और स्फूर्तिमय संदेश हमें दे रखा है-- 
एकला चलो रे, 
जदि तोर डाक सुने केउ ना श्राशे, 
तबें एकला चलो रे। 
वापू के महा-वलिदान से, विनोबा के महान तप से, जवाहर के झ्थक 
श्रम से हमारी सुप्त व शिथिल आत्मा जाग्रत हो उठी है श्लौर उसका स्थान 
उत्साह तथा काय-श्रम दिन-दिन लेता जा रहा है। यही अवसर है जब बापू 
के 'करो या मरो' के सदेश को नये सिरे से घर-घर फैला दें--राष्ट्रीय 
फूट और साम्प्रदायिकता की जड़ को काटने में हम भ्रपने-आपको भोक दें, 
खपा दें । 


कह 

सबसे पहला प्रश्न 
इस समय देश में मतभेद तथा विचार-घाराओो और विभिन्‍न स्वार्थों के 
भाव जोर पर हूं । इतने बड़े देश में आदर्श तो सवके सहसा एक हो नही 
सकते । उनमें मतभेद रहना ही है तो उन्हे अंत में सहन ही करना चाहिए । 
उनके लिए जोर-जबरदस्ती से, धोखावडी व मारकाट से, काम न लेना 


सबसे पहला प्रव्न ह्‌ 


चाहिए। इसके लिए कार्यकर्ताओं का संगठन जरूरी है। हमारे देथ में 
विद्या-बुद्धि, त्याग, साहस, पराक्रम, कार्य-तत्परता, व्यवस्था और संगठन- 
बल रखनेवाले कार्यकर्ता, सल्याझौर बुण की दृष्टि से, कम नही है| अपने- 
अपने ढग से वे जहा-तहा ग्रपनी-अपनी योग्यता और थक्ति के अनुचचार काम 
भी कर रहे है; कितु एक तो वे एक नियत्रण में नही है और, दूसरे पर- 
स्पर शखलावद्ध नही है। इसके भिन्‍न-भिन्‍न का रणो से आपस में टकरा जाते 
है, और इससे भी वढकर दु ख की वात यह है कि इससे उन शक्तियों में 
अधिक कार्य-वल थाने के वजाय वातावरण दपित वनता है, जिससे निर्दोष 
सास लेना कभी-कभी कठिन हो जाता है। मेरा अनुभव तो बह है कि कोरा 
मत-भेंद या सिद्धात भेद कभी गदगी पैदा नहीं करता । महात्माजी और 
पं० जवाहरलालजी में क्या मत-मेद नहीं था ” सरदार वल्लभभाई पढे 
और नेहरूजी में क्या मत-भेद नही था ? 

वैमनस्थ, कटुता, गंदगी ये मत-द्वेप और व्यक्ति-ढेप से पैदा होते है 
भर इसका मूल है या तो अनुचित महत्वाकाक्षा या सस्ती प्रसिद्धि और 
बडप्पन की चाह । 

यदि मनृष्य अपने गुणों के वल पर बनता हो, आगे आता हो, तो उसे 
न कोई रोक ही सकता है और न उससे वातावरण की च््च्छता बिगड़ 
सकती है, कितु जब वह दूसरों की कहृपाओं के सहारे, या दूसरों को गिरा- 
कर अथवा! पीछे हटाकर, तिकडम या उख्ाड-पद्धाड़ के वल पर ऐसा करना 
चाहता है, तभी कटुता और गदगी फैलने लगती है, वयोकि इन दोनों के 
लिए उसे अनु चित साधनों से काम लेना पडता हैं । इसलिए केवल सत्य का 
प्रकायन मही, बल्कि दूसरों का विरोध उसे आवध्यक मालूम पडता हैं । जब 
ऐसा प्रतीत होने लगे कि अमृ्‌क व्यक्ति आगे बढ रहा है, उसे जनता के 
सामने से हृटाये बिना मेरी पूछ नही होगी, तभी समझता चाहिए दि 
गिरावट के रास्ते चल पहे हैं गौर हमारी इस मनोव त्ति से जो कार्य 
वातावरण को टूपित क्ये बिना न रहेंगे । फिर उन्हें हम चाहे 
छिपाकर और समल-्मभलकर करें अथवा कितना हीं सौम्य, शिप्द और 


| 
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भद्र स्वरूप दे । 

ऐसी दया मे, मेरी समझ से, हमारे सामने इस समय सबसे पहला 
ओर सबसे बड़ा प्रइन है अ्रपनी तमाम विद्धरी हुई शक्तियो को एकत्र भौर 
संगठित करके परस्पर-पोपक कामो में लगा देना 

यह कैसे हो, इसका निर्णय कार्यकर्ताओं को परस्पर मिलकर अपने ही 
मत से करना चाहिए और इसमें उन्हें एक मिनट का भी विलंब न करना 
चाहिए । इससे भी अधिक तात्कालिक काम हमारे सामने है, महात्माजी 
के बलिदान को सार्थक बना देना । उनका शरीर भले ही न रहा हो, पर 
उनकी भअंतरात्मा एक उज्ज्वल भावी की, एक ऐतिहासिक यूग की, कलक 
हमें दिखा रही है। तव कौन ऐसा भ्रभागा और कुपूत होगा, जो अपने को 
उस विज्व-गौरव के योग्य न साबित करेगा ? अपने टूटे-फूठे वयो न हो, पर 
श्रद्धावान, हृदयो को उसके लिए आगे न बढ़ावेगा ? 


अब. 
बलि-वीरों की जरूरत 

महात्माजी के निधन के वाद देश को वलि-वीरों की जरूरत और भी 
ज्यादा होगई है। उनके बलिदान ने साम्प्रदायिक जहर की लहर को रोककर 
इसकी जरूरत अच्छी तरह साबित कर दी है। ऊपर से सरकार द्वारा और 
नीचे से चलि-वीरो द्वारा सम्मिलित काम होने की आवश्यकता है । हमारे 
नौनिहाल अपने-भ्रापको इसके लिए समपंण करें जो भ्रव भी गुलाम, विवश 
व वेकस हैं उनकी वे ड़ियो को काटने के लिए और जीवन को भारभूत, 
अमंगल, सत्वहीन वना देनेवाली श्रसहायता के गते से देश को उठाने के 
लिए कोई भी कुरवानी कम नही है। वे सचमुच ही भाग्यथाली हैं, जो 
समय पर अपनी कु रवानी की भेट चढा देते है ।  मंदभागी है जो मुनते भोर 
समभते रहते है, भौर वे कायर है, जो वलिवेदी पर चढनेवालों का मखौल 
उड़ाते हैं । 


वलि-वीरों की जरूरत ११ 
परंतु महज जोश, उभाड़ और आवेण से हमारा वेड़ा पार न होगा । 
हमारा सारा जोग-खरोच जवत्तक हमारे कार्यो में प्रतिविवित न होगा तव- 
तक रामराज्य आस्मान से नही उत्तर पड़ेगा। हमें अपनी-अपनी रुचि के 
अनुसार भिन्‍न-भिन्‍न काम चुनकर उनमें अपने जीवन का बहुमूल्य समय 
लगाना होगा । अनुशासन में वंचकर हमे अपने लक्ष्य की ओर आगे वढ़ता 
होगा । श्र्जून को जैसे मत्स्यवेव करते समय सिर्फ मछली की आ्राख की 
पुतली दिखाई देती थी, वैसी एकाग्र-सावना करनी होगी । देश के कोने- 
कोने में, जहां जैसी परिस्विति हो उसके अनुसार, रामराज्य का जीवनदाबी 
सदेश पहुंचाना होगा । 

इसके लिए सबसे वड़ी अमली वात यह है कि प्रत्वेक सेवेच्छ नी 
लिखी वातो का निर्णय करे और जो सलाह दी गई है उसपर ध्यान दे । 

१. रचनात्मक, श्रादोलनात्मक, सगठनात्मक, प्रचारात्मक, प्रणासना- 
त्मक इनमें से किस कार्य में उनको विश्येप रुचि है, और किसके योग्य वह 
अपनेको श्रधिक समझता है ? 

२. किस संस्था या सगठन के द्वारा काम करने का उत्साह रखता है ? 

३. यदि स्क्‍तत्र रूप से ही काम करना हो तो अपने साथी, सहायक 
आदि को पहले तैयार करके काम शुरू करें। 

४. यह भी देख लें कि धहर में काम करना हैं या गांवों में। अब 
गांवों में काम करने की ज्यादा जरूरत है । 

५. यदि विवाह हो गया है तो अपनी पत्नी को सच्चे अर्थ में अपनी 
सहयोगिनी बनाने का काम तुरत शुरू कर दे, अर्थात्‌ उसकी शिक्षा और 
प्रकृत-कार्य मे उपयोगिता और योग्यता वढाने का उपाय करे। 

६ अपनी आवशध्यकताए सीमित रखे, और सिर्फ दाल-नोटी पर आ्ाानद 
झौर मस्ती के साथ गुजर करने का प्रण करके इस मार्ग में कदम बढाने । 

७ मजदूरों में काम करना हो तो पहले किसी अच्छे मजदूर-संघ 
काम करके उसकी तालीम ले ले । 
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६. हर तरह की कठिताई और खतरे का मकावता करने की तैयारी 
मन में कर लें। 

जो इस महान्‌ यज्ञ में अपनी आहुति देना चाहे वे इन बातों का विचार 
करके ही निइचय करेगे तो अच्छा होगा । कच्चे-पोचों के लिए यह मैदान 
नही है--उन्ही वलि-बीरो के लिए है, जिन्हे रात में भी रामराज्य के सपने 
आते हो, और इस कल्पना से भी जिनका हृदय उछलता हो कि इस यज्ञ में 
मेरा सर्वस्व स्वाहा हो जाय । 


प्प 
विद्यार्थी रुख बदलें 


देश में इन दिनो अंदर-भ्ंदर एक किस्म की अराजकता-उच्छूद्ध लता 
के दर्शन चहु शोर हो रहे है । विद्यार्थी भी इससे वचे नही है ।  भ्रभी उन्ही 
तरीको को बरतते जा रहे है जो ब्रिटिश-सरकार के समय में वरते जाते थे। 
वे अपनी ही सरकार के प्रति सीधे चोट या सत्याग्रह से काम लेने लगे है, 
जिसका समय्ेन नही किया जा सकता। विदेशी सरकार के प्रति हम जो रुख 
अवतक रखते थे, उसे अब हमें वदल देना होगा । हमारी भ्रपनी सरकार 
की भावना तो हमारे प्रत्येक वर्ग की उन्‍नतति व भलाई की ही हो सकती है-- 
हां, अनिवार्य कठिनाइयो से वह जल्दी सफलता न पा सके, यह दूसरी वात 
हैं। उन कठिनाइयो को महसूस करके हमें धीरज से काम लेना चाहिए । 
उसे परेशान करने या कमजोर बनाने की कोशिद्य करना अपने ही पैरो 
कुल्हाड़ो मारना है। यदि वह सरकार निकम्मी वन गई हो, भ्रप्ट हो गई 
हो तब तो उसे बदल देने का अधिकार हमें ही है, कितु जबतक ऐसी स्थिति 
नही पैदा हुई है, वात-बात में 'सीबी चोट' का अवलबन करना या तो 
हमारी विचार-विवेक-हीनता का सूचक है, या सरकार के प्रति विरोधी रुख 
का । यदि विद्यार्थी विवेक खो देंगे तो वे ही घाटे में रहेंगे श्ौर यदि विरोधी 


बह हल नहीं है १३ 


रुख रखेंगे तो कोई भी नागरिक अपनी सरकार के विरोधी को सहन नहीं 
कर सकता | सरकार तो भला क्यो सहने लगी ? 

झ्रत. श्रव वह समय झा गया है जव विद्यार्थी सरकार के प्रति आादोलन- 
कारी रवैये को बदलें, रचनात्मक प्रवृत्तियो को बढावें, व अपनी आवश्यक- 
ताए वथा मारे विधि-विहित मार्गो से पूरा कराने का उद्योग करें । जब देश 
को विदेशियो के पजे से छुडाना था तव तो उनका पढना-लिखना छोडकर 
भी आादोलनो में कूद पडना एक हद तक अनिवार्य हो जाता था, परंतु अरब 
उन्हे विद्यार्थी जीवन में एक सच्चा व स्वावलंबी नागरिक बनने के लिए 
आवश्यक शिक्षा प्राप्त करने का ही उद्योग करना चाहिए। पार्टीवाजी, 
उद्दण्ठता, उच्छुद्भलता, दुराग्रह, अविवेक व इनको प्रोत्साहन देनेवाली 
प्रथाओं से उन्हें बचना चाहिए, नही तो वे अपना ही भविष्य खराब करने 
के कारण वन जायगे । 


० 
यह हल नहीं है 

पाकिस्तान ओर हिंदुस्तान के वनने के समय हमने खुद भी अपनों 
श्राखों से जो भयंकर दृश्य देखे, वे दिल पर यह श्रसर डालते थे कि उस 
समय पाकिस्तान और हिंदुस्तान के कुछ हिस्मों में मनुष्यता, भाईचारा, 
स्नेह, दवा जैसी कोई चीज नही रह गई थी और मनृप्य मानो पड्यत्र की 
तरह आख मीचकर भ्रधाधुध हत्याकाड में लग गया था। इसमें कोई शक 
नही कि इस जहरीले वातावरण की जिम्मेदारी मुस्लिम-लीग के नेताग्रो 
पर है, जिन्होने हिंदुओं के खिलाफ मृसलमानो में हेप भर घृणा का प्रचार 
किया और उन्हे हिसा-काण्ड के लिए उभाडा । जो रोमाचकारी कांड 
हुए उनसे तो हमारा हिंदू ही नही, हिंदुस्तानी ही नहीं, मानव-हुदय भी धर्रा 
उठता है। कभी गका होती है कि जिन्नासाहब बग्रेजों से मिलकर हिंदुस्तान 
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के खिलाफ गहरी साजिश तो नही कर गये ! कभी खयाल होता है कि 
माउप्टत्रेटन साहब ने जल्दी-जल्दी विभाजन करके हम लोगों को बेवकूफ तो 
नही वना दिया और दोनो को वुरी तरह से लड़ाकर यह साबित करना तो 
नही चाहते थे कि अंग्रेजो की भक्ति और सहायता के विना हिंदुस्तान और 
पाकिस्तान में शञाति कायम नही रह सकती। लेकिन मन में यह सवाल 
उठता है कि दोप वेवकूफ वनानेवालों का या वननेवालो का ? हम हिंदू 
श्र मुसलमान अंग्रेजों के हथियार वने ही क्यों ? और आगे विचार करने 
पर यह खयाल कमजोर दिमाग की उपज मालूम होता है। निरवेल वृद्धि सदा 
टूसरे को दोप दिया करती है । यदि हिंदुस्तान में मुसलमानों की ज्यादा 
तादाद बन गई तो उसके दोपी हम हैं। यदि अंग्रेज हिंदुस्तान में भरा घुसे 
तो उसकी जिम्मेदारी हमपर है । यदि अंग्रेज हिंद-मुसलमानों को लडाने 
में या खून-खच्चर कराने में कामयाव हो गये तो इस दोप के भागी हम है । 
जिस दिन यह भाषा हम बोलने लग जायगे उस दिन इनसव कठिनाइयों 
में से सही रास्ता हमको मिल जायगा । 

श्रभी तो हमने खून की होली इस तरह खेली कि समझ, विवेक शौर 
दलील की कोई पहुच हमारे मन तक नही हुई । खून तो हमारा भी खौलने 
लगता था और क्यो न खीौलता ? परतु महज खून खौलने से या बदला 
लेने भौर लेते रहने से क्या यह समस्या हल हो जायगी ? क्योकि हमें अंधा- 
धुध वहे जाना तो है नही । एक निश्चित योजना के अनुसार एक निश्चित 
परिणाम निकालना है। जितना भी हिंदुस्तान हमारे पास वच रहा है उसे 
सुदृढ़, शक्तिशाली, तेजस्त्री, प्रगत और उन्नत बनाना है। रोजमर्रा 
की मार-धाड श्रधा-धुधी से तो नही वन सकता। कभी तो इसे रोकना 
और वद करना ही पडेगा। अच्छा, पाकिस्तान से दो करोड़ हिंदू मर-कट- 
कर या बचकर हिंदुस्तान में चले आये और उसके विशाल उदर में समा 
गये | इससे पाकिस्तान तो सुदृढ हो गया, पर क्‍या हिंदुस्तान की समस्या 
हल हो गई ? यहा के पाच करोड मुसलमानों का क्या करोगे ? यदि उन्होंने 
झपनेको हिंदुस्तान का नागरिक वना तिया और सचमुच वना लिया, तब 
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तो कुछ समस्या नही रही ! पर क्या यहां मुसलमानों की मार-काट करने से 
वे हिंदुस्तान के नागरिक वन जावंगे, और मारे डर के वन भी गये तो कितने 
दिन तक ?हा, पाच करोड को कत्ल कर सको तो वात दूसरी । पर्रतु इस 
कल्पना से तो सामने अंवका २-ही-अंधकार दीखता है । करोड़ो के रक्त में 
नहानेवाने हिंदू-राप्ट्र का इतिहास में क्या स्वान होगा ? इससे हिंदु- 
संस्कृति, हिंदू-आदर्श की उच्चता और श्रेप्ठता कितनी सिद्ध होगी ? जब 
यह सवाल सामने श्राता है तो होग ठिकाने आने लगता है । बदले ओर 
प्रतिहिसा से काम चलता नहीं दीखता। जोच और आवेग को रोककर ढंडे 
दिमाग से काम लेने की जरूरत महसूस होती है। आ्रात्म-रक्षा एक वाह 
है, वदला लेना दूसरी वात हैं । और यदि बदला ही लेना है तो हमारी सर- 
कार बदला लेने के लिए काफी है । हिंदुस्तान के लोगो को चाहिए कि उसकी 
जिम्मेदारी श्रपनी सरकार पर छोड़ दे । उसे पहले अपने तरीके आज- 
माने का पूरा मौका दें । वह असफल होगी तो अपने-आप बदला लेने की 
स्थिति में भा जायगी । खून-खच्चर से हमारे मन को थोड़े समय के लिए 
भले ही सतोप हो जाय, परतु उनने हिंदुस्तान की विकट समस्या हल नही 
ही सकती । वह तो सरकार का काम सरकार को करने देने से ही होगी ! 
बदि सरकार का कानून हम अपने हाथ में लेने लगेंगे तो हम ऐसी अबेरी 
स्रोह में जाकर गिरेंगे, जिसपर लिखा है 'वरवादी, सत्यानाथ' | ददि हम 
णात्ति और उसके फलस्वरूप उन्नति चाहते हू तो हमें प्रतिहिला और अत 
में हिमा भी छोडनी पडेगी । झ्राज की यह अराजकता कुछ समय तक चलती 
रही तो फिर अंग्रेजो की जरण लो, या किसी जवदंस्त शक्ति की गुलामी 
मजूर करो । यदि वह प्रिय नही है तो अपने फर्ज को अदा करो और नेहरू 
सरकार को पूरा भौका देकर इस कठिन समस्या में उसके हाथ मजबूत 
करो। 
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कई राज्य टूटकर बड़ें-वड़े राज्य बन गये हें । यह भारी काम हुआ | 
परंतु सच पूछियें तो असली काम का समय अभी आया है। ऊपरी ढाचा 
ठीक-ठाक हो जाने से काम नही चलेगा। वल व सगठन भी बढाना है। 
हमारा भीतरी बल है हमारे नेताओ्रो, कार्यकर्त्ताओं व साथियों का उच्च 
आदर्श जीवन, उत्कृष्ट चारित्य, व्यवहार-दक्षता, अनुशासन-प्रियता व कार्य- 
कुणलता । व्यक्तिनिष्ठा, संस्थानिष्ठा व तत्वनिष्ठा--त्तीनो निष्ठाञ्रो का 
समुचित सम्मेलन उनके जीवन में होना चाहिए । व्यक्ति-निष्ठा का मतलब 
है अपने नेताओं के प्रत्ति आदर व वफादारी, उनकी इज्जत हमारी इज्जत, 
उनकी बदनामी हमारी वदनामी, यह भावना । सस्था-निष्ठा का अर है अपने 
व्यक्तित्व से संस्था को बडा मानना, संस्था के निर्णय से अधिक महत्व प्रपनी 
व्यक्तिगत सम्मतियो को उस संस्था के काम में न देना, ईमानदारी से उन 
निर्णयो पर अमल करना व कराना । तत्वनिष्ठा का मतलब है--जिस 
आदर्श या सिद्धांत पर हमारी संस्था या जीवन खड़ा है उनके प्रति लगन, 
दृढता, भक्ति, आस्था तथा अ्विचलता । व्यक्तिनिष्ठा से संस्थानिष्ठा की 
ओर व तत्वनिष्ठा की ओर जाना प्रगति का लक्षण है, क्योकि ये तीनो 
निष्ठाएं एक-दूसरी से ज्यादा महत्वपूर्ण हें । हमें इस सफलता के अवसर पर 
यह कदापि न भूलना चाहिए कि हमारी यह भीतरी शक्ति व शुद्धि ही हमे 
अपनी वाहरी शक्ति, विरोधियों से लडने व विजय पाने का बल, उत्साह 
नया तेज प्रदान करती है। जितना ही अधिक यह भीतरी बल हमारे पास 
होगा उतने ही कम वाहरी साधन हमारे लिए झ्रावश्यक होगे । 

इन गुणो की वृद्धि व इन जक्तियो को प्राप्त करने के लिए जो बहु- 
मुखी राष्टु-निर्माणकारी कार्यक्रम देश के सामने है वह रामबाण साधन 
है। भले ही विनोवा उसे 'भूदान' के नाम से चलावे, सरकार विकास-कार्य 
के नाम से, काम हमें निर्माण का--रचना का ही करना है। 


चुनाव : होम न खोवें डरे 


जब भी घ्ासक दल का वहुमत न रहे, वह शासन सम्हालने के लिए तैयार 
मिले | पश्चिमी प्रजातंत्र में वह विरोधी वा विपक्षी दल अत्यंत्त आवश्यक 
माना गया हैं । वह आगे घासन का भार लेनेवाला दल समझा जाता है । 
इसलिए उसके विना प्रजातत्रीय घात्नन की सफलता नहीं मानी जाती हैं; 
क्योक्ति यदि कोई विपली दल नहीं है तो घात्तनारूद दल को सजग और 
सावधान कौन करेगा और आपत्ति या आवश्यकता के अवसर पर आसन- 
भार कौन ग्रहण करेगा ? इसलिए विरोधी दल का वडा महत्व है । 

परतु भारत में आज विरोधी दल बहुत कमजोर है। विचारों और 
आदर्थो की एकता श्रथवा समानता के ही आधार पर तो दल बन सकता है 
या विभिन्‍न दल एकता के सूत्र में वध सकते है। यो पूर्वोक्त पुराण-रथी 
तथा प्रगतिशील दोनों श्रेणियों के विभिन्‍न दल काम्रेसन-विरोधी हूँ और सब 
मिलकर काग्रेस से बढ भी जाते हैँ । १६९५२ के चुनाव मे सव विरोधी दलो 
ने मिलकर ५५ फीसदी मत प्राप्त किये थे। परतु शासन-भार काग्रेस को 
सम्हालना पडा, क्योकि उसी एक दल का वहुमत प्राय: सभी राज्यों में हो 
पाया था। इसरे दल अलग-अलग रहे और थोड़े-थोडे मत प्राप्पष करके रह 
गये। श्रत अ्रव कुछ विपक्षी दल सोच रहे हे कि हम जितने अधिक दल आपस 
में मिल सकें, उतने मिलकर काग्रेम का मुकावला करें । 

महज काग्रेस का ही मुकाबला करना हो तो पुराण-प थी और प्रगति- 
घील सभी मिलकर सपुक्‍त मोर्चा बना सकते है और यह भी मान लीजिये 
कि काग्रेस को चुनाव में हरा दिया । अब आगे क्या ? बघासन तो चलाना 
होगा न? यदि इन सब दलों के आदर, विचार, कार्यक्रम जुदा-जुदा हैँ तो 
फिर किस आधार पर सब मिलकर नेता चुनेगे झौर शासन-कार्य चलेगा ? 
प्राचीन भारतीय परपरा, नस्क्ृति और वर्ण-व्यवस्था के आधार पर समाज- 
विकास की योजनाए बनेंगी, वा साम्यवादी और समाजवादी आधिक-सामा- 
जिक समानता के आधार पर ? झववा, इस कल्पना को छोडकर पुराण-यंथी 
तथा प्रगतिथीलों के श्र॒लग-अलग गठबधन का हिसाब लगायें। यह बुदछ 
समझ में आने लायक वात है । जनमंब, हिंदू महासभा, रामराज्य-परिपद्‌ 
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में कोई वैचारिक भेद ऐसा नहीं दीखता जिससे ये एक होकर चुनाव न लड़ 
सके और यदि वहुमत हो गया तो शासन-भार न ग्रहण कर सकें। अलवबतें 
प्रगतियील दलो मे--ताम्बवादियों तथा प्रजा-समाजवादियो मे--एक बडा 
अंनर है, हिसा-अ्रहिसा का। साम्यवादियों ने हिंसा का परित्याग नही किया 
है, जवकि समाजवादियो ने संभवत: शुरू से ही उससे नाता तोड दिया हैं । 
दोनों में इस महान्‌ भेद के रहते हुए इनका मिलकर शासन-भार चलाना 
श्रसभव नही, तो कठिन अवश्य है । 

कितु आप कहेगे, आप तो बहुत दूर चले गये | शासन-भार लेने की 
स्थिति पैदा हो या न हो, काग्रेस की उद्याम गति को रोकना जरूरी है। वह 
अनिय तित-सी हो रही है । चुनाव मे यदि वह सरपट दौडती हुई बहुमत ले 
गई तो फिर खुदा ही हाफिज है। भारत में नाम-ही-नाम का जनतं त्र रहेग-- 
उसकी ओट में और उसके नाम पर निदिचत अधिनायकत्व आ जायगा। 
कांग्रेस को और देश को इस खतरे से बचाना है । यह तभी हो सकता है जबकि 
विरोबी दलो की ऐसी सरुत मोर्चावंदी की जाय कि चुनाव जीतने मे कांग्रेस 
को एक बार पसीना आ जाय | इससे दो लाभ होगे--एक तो काग्रेस 
विरोधी दलो की, उनके विचारो, भावनाओं, सुभावों की ज्यादा कद्र किया 
करेगी, दूसरे उसके अदर भी एक शुद्धीकरण की, श्रातरिक सघटन को 
सुदृढ करने की प्रेरणा जगेगी, जो घाघली, मनमानी, आपाधापी जगह- 
जगह चलती नजर आती है, उसमें कुछ रुकावट आावेगी । 

इस दृष्टि से वेमेल पार्टियों के संयुक्त मोर्चे का सवाल लाया जाता है । 
जबतक शासना-भार उठाने की तैयारी नहीं है, या वह लक्ष्य सामने 
नही है, केतनल एक अ्रमुक पक्ष के विरोध की, उस ताकत को रोकने 
की, भावना है, तबतक ऐसा दल या सयुकत मोर्चा ज्यादा टूर या ज्यादा 
देरचल न सकेगा । केवल निषेधक-दोपदर्शक क्रिया, किसी विवेयक 
था रचनात्मक या पूरक कार्यक्रम के विना, आगे चलकर वंध्या की तरह ही 
जाती है। परतु एक दलील जोरदार मालूम होती है । शक्ति-संगठन, प्रभाव 
वी दृष्टि से आज काग्रेस का मुकाबला किसी भी एक दल के लिए बहुत 


रा 
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कठिन है| इसमें कोई विवाद या मतभेद नही है, परंतु सामाजिक आादर्ण 
से जहातक संबंध है, कांग्रेस प्रजा-नमाजवादी दल के आदर्ण से पीछे है । 
सवसे आगे वढा हुआ आदर्श तो है 'सर्वोदिय, जहातक थागे-पीछे कांग्रेस को 
जाना है, या जाना चाहिए | कांग्रेस को भी वह श्रमान्य नही है, क्योकि उसके 
नेता जवाहरलालजी ने वोलपुरवाले काग्रेस-महासमिति के अधिवेशन में 
समाजवादी इस की जगह सर्वोदिय की श्रेप्ठता को स्वीकार किया है। परंतु 
बह तो ठीक, अभी काग्रेस नुद्ध समाजवाद तक भी तो नहीं पहुच पाई है । 
सिर्फ उसका भूकाव उस तरफ हुआ है। वह यही न रुकी रहे, इसलिए एक 
प्रहरी की आवश्यकता है। वह है प्रजा-नमाजवादी दल। वह यदि काग्रेस को 
जगाता रहता है, समाजवाद की मणाल जलाता रहता है तो का््रेस की सेवा 
करेगा। इस इतने से काम के लिए भी प्रजा-समाजवादी दल और उसका 
चुनाव लड़ना जरूरी है, क्योकि प्रजा-ममाजवादी दल सर्वोदय और समाज- 
वादी ढय के वीच कड़ी या सीढी है। वह काग्रेत को समाजवाद की ओोर 
खीचती रहेगी, अपनी सगठन-जवित से नही, अपने विचार की महत्ता और 
श्रेप्ठता से । प्रजा-समाजवादी दल का यह सीमित उपयोग हमे भी ठीक 
लगता है । 

यह गासक दल और विपक्षी दल की त्तजवीज, जनतंत्र साथंक हो भर 
ओर सस्था था समाज की व्यवस्था श्र्ुण्ण चलती रहे, इस दृष्टि से की गई 
है। किसी संस्था, समाज या देश का कारोवार चलाने के लिए परस्पर पूरक 
के रूप में, इन दोनों दतो की कल्पना की गई है। कितु क्या वह सफल हुई 
है ? वया इस वल्पना में सुधार नहीं किया जा सकता ? इससे ब्ागे नही 
वढा जाय ? जनतत्र के अवतक के तमाम अनुभवों से लाभ उठाकर, उनके 
प्रकाथ में कोई नवीन प्रयोग न किया जाय ? ऐसी व्यवस्था नहीं वनाई जा 
सकती, जिसमें पक्-विपक्ष न रहे ? एक्मत्त से ही सव काम हो सके ? या 
यह असभव है ? या अनुचित है 

हमारा प्रजातंत चुनाव के आधार पर सडा है | चनाव के झन में कोई 
सफत होता है, कोर्ट विफल । कोई जीतता है, कोई हारता है । जो जीत 


हद युग-वर्म 
गया, वह तो सत्तावारी होगया, जो हार गया, उसका क्या हो ? जीतनेवाले 
को बहुमत” और हारनेवाले को 'प्रल्यमत' के नाम से पुकारते है । अ्रल्पमत 
का भी तो आखिर अस्तित्व है, एक क्षेत्र, एक दग्यरे का तो वह भी प्रति- 
निधित्व करता ही है। जनतत्र प्रतिनिधिक शासन-प्रणाली है। उसमें यदि 
अल्पमत उपेक्षित ही रहा, उसका कोई उपयोग, कोई आवाज, कोई प्रभाव 
नही रहा तो इस प्रणाली को संपूर्ण नही कह सकते । इसलिए उसे पूरक 
मानकर, भावी गासन-व्यवस्था सभालने की जिम्मेदारी उसपर डाल देने से, 
वह एक जिम्मेदारी और कतंव्य-परायणता के साथ काम करेगा । 

परंतु प्रश्न यह है कि आम चुनाव के समय तो बहुमत और अल्पमत के 
भेद को टालना असंभव है। जवतक मत लेने की प्रणाली रहेगी, तबतक 
आम चुनावो में भी सव जगह एकमत से चुनाव हो जायं---यह कल्पना बडी 
दुरूह मालूम होती है। इस विशाल चुनाव को छोड़ दें तो छोटी-छोटी समि- 
तियो और संस्थाओ्रो में जो नित्य बहुमत और अल्पमत का भेद दीख पडता 
है, और आगे जाकर भी फगड़ा चलता रहता है, उससे बचना जरूरी है भौर 
हमारी समझ से वचा भी जा सकता है। विधानसभाओो, लोकसभाओ, राज्य- 
सभाओं में जो बहुमत-भ्रल्पमत का भेद, दिन-प्रतिदिन के कामो में, रखा जाता 
है, रखना पड़ता है, उसको मिटाना जरूरी है, वह आवश्यक भी मालूम 
पड़ता है । उसमे हमेशा अल्पमत को यह शिकायत बनी रहती है कि बहुमत 
हमारी नही-सुनता-मनमानी करता है । वहुमत के वल पर अपनी सव चीजे 
हमपर लादता रहता है। यह अहसास जनतंत्र की सफलता, यथार्थता और 
सार्थकता का बाधक है। उधर वहुमत को काम की, नतीजा लाने की, अपनी 
लोकप्रियता की इतनी जल्दी झौर उत्सुकता रहती है कि अ्रल्पमत की ओर 
उतना ध्यान नहीं जाता । बहुमत का विश्वास तो रहता ही है, अ्रतः भ्रत्प- 
मत की उपेक्षा अपने-श्राप होती रहती है, बल्कि कभी-कभी तो अल्पमत 
एक मंमकदनसी मालूम होने लगता है, वाधक और रुकावट भी लगने लगता 
है। इसमे दोनों का संबंध परस्पर प्रेम, सदभाव, सहयोगपूर्ण तथा पूरक न 
होफर प्रतिस्पर्धा, आलोचना और विरोधपूर्ण हो जाता है श्रौर 'लगे विनायक 
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बनाने, बना बैठे वंदर--ऐसी गति और स्थिति हो जाती हैं। फिर यह 
विवाद, कलह, विरोध, समितियों और संन्थान्रों के अंदर तक ही सीमित नहीं 
रहता, अखबारों में और सभामंचों पर भी जा पहुंचता है। पर्चो, पुस्तिकाओं 
का विपय बनता है । आगे चलकर काले कपडे, घरना, भूख-हच्ताल, उत्पात, 
उपद्रव के रूप में प्रकट होता है। फिर सरकारी पुलिस के डंडे, गैस. गोली- 
काटी का नंवर आता है । जो विपक्षी दल जनतंत्र की सफलता के लिए, 
समान उद्देश्य की पूर्ति के लिए, एक पूरक रूप में पैदा हुआ था, वह झत 
कहां जा पहुंचा | जो भरत बनने चला था, वह रावण रह गया! ऐ 
स्थिति में हम पड जाते हैं । इसपर गभीरता से विचार करने की, कोई 
श्रच्छा राक्ता खोजने की, आवश्यकता है । 

मेरी राय में आम चनाव होने के वाद फिर आगे के काम एकमत से 
ही होने चाहिए, क्योकि आम चुनाव में आदर्ण, नीति-सवंधी फैसले हो जाते 
है । चाहे हम भारत-राप्ट्र को लें, काग्रेस वा समाजवादी अथवा जननसंघ- 
जैसे राजनीतिक संगठनों को लें, या धामिक्र, साहित्यिक, सामाजिक संस्याञ्रों 
को लें, इनका एक सविधान होता है, जिसमे उनके उद्देब्य, आदर्थ, नीति 
निश्चित रहते है । उनको मानकर ही कोई उनका अंग या सदस्य वनकर रह 
सकता है। जब एक वार कोई व्यक्ति किसी राष्ट्र का नागरिक या किसी 
संगठन अथवा संस्था का सदस्य बन गया नो फिर उददब्य, आदर्ण, नीसि- 
संबंधी विवाद या विरोध तो खतम हो गया। 

में भारत का नागरिक हू, आप जापान या रस के हैँ तो आप हम वहा 
के संविधान को मानकर ही चलेगे, उसकी सीमा के अदन ही रहेगे । यदि 
संविधान मंजूर नही है तो हम उस राष्ट्र में नागरिक के तौर पर नहीं रह 
सकते, विदेशी के तौर पर रह सकते है । उस दण्ा में भी विदेशियों 
बने नियमों के अधीन रहना पडेगा । हम दही भी बिल्कुल स्वतंत्र-स व्धिन, 


नियम से परे--नहीं रह सकते । इसी तरह काग्रेस जैसे संगठन या हरिजिन 


सेवक-संघ जैसी सस्या के सदस्प भी उसके विधान, नियस, अनुशासन से वर्धे 


रहेगे । किसी भी प्रग्न का निर्येय दरने से पहले सलंद सदस्यों को अपने 
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विचार पूर्ण स्वतंत्रता से व्यक्त करने की सुविधा होनी चाहिए | बह तो ठीक । 
इससे प्रस्तुत प्रश्न पर हर पहलू से रोशनी पड़ जाती है, जिससे सही निर्णय 
करने में मदद मिलती है। त्रव सव तरह से युक्‍क्ति तथा आकड़े, विभिन्‍न 
दृष्टि-विंदु आदि सामने आ जाने पर, उनकी चर्चा कर लेने पर, फिर फैसला 
करने के लिए मत लेने या वहुमत से फंसला करने की आवध्यकत्ता क्यो होनी 
चाहिए ? सबददुष्टि-विदुओ से विचार करने के उपरात फैसला होना चाहिए, 
या उपस्थित सज्जनों के मत गिनकर फैसला होना चाहिए ? सही प्रजातां- 
त्रिक तरीका क्‍या है ? निर्णय जहांतक वन सके रही हो या इसकी परवा 
किये बगैर, उपस्थित व्यक्तियों की राय से होना चाहिए, भले ही वह 
गलत हो ? 
जनतंत्र का मतलब क्या यह है कि महज लोगो की राय से अर्थात्‌ उनके 
मत गिनकर फैसला हो, भले ही दरभ्सल वह गलत हो ? यदि ऐसा है तो 
फिर जनतंत्र के इप रूप या प्रणाली पर गभीरता से सोचने की जरूरत है। 
यह हमारे समाज और राप्ट्र के मूल पर ही कुठाराधात करनेवाली वात 
है। यदि श्राप सही वात पर जोर नही देते हे और महज मत गिनने पर 
आधार रखते है तो इससे वढ़कर अनर्थकारी वात भ्रपने समाज, राष्ट्र, 
शासन के लिए आप और क्या कर सकते है ? इसमे न आपकी नीति रहेगी, 
न सदाचार, न सज्जनता, न आपस का स्नेह-सदभाव | वे सव मानुपी गुण 
लोप होगे और महज “कन्वेसिंग “गुटवंदी --जो स्वार्थ-सिद्धि के वल पर की 
गई होगी---भय, दवाव श्रादि का बोलवाला होगा । दूसरे शब्दों में, मूल 
प्रजातांब्रिक भावना का ही गला घट जायगा--श्राज भी घुटने लगा है 
अत: हमारी राय में नित्य कार्य के लिए सव फंसले एकमत से होने 
चाहिए। मत गिनकर और एकमत न हो सकने की अवस्था में बहुमत से 
फैसला करने की प्रथा वद हो जानी चाहिए । वह कंसे हो ? 
मेरा सुझाव यह है कि अच्छी तरह,मृक्त-निर्वाव विचार-चर्चा होने के 
बाद मत्त लेने या गिनने के वजाय हमारे विधान या नियमो में ही यह गृजा- 
इग होनी चाहिए कि फिर भी उस प्रब्न का फैसला उस सभा या समिति का 
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अव्यक्ष करे | सव व्यक्तियो, पक्षो के विचार सुनने के वाद, युण-दोप-विवे- 
चन के बाद, अध्यक्ष इस स्थिति में आ जायगा कि सही फैसला कर सके | 
उसका फैसला सभा या समिति को मान्य होना चाहिए--ऐसी धारा हो 
विधान या नियमावली में डाल देनी चाहिए । यह पूर्ण जनतात्रिक व्यवस्था 
होगी । 

अब श्राप कहेगे--अव्यक्ष गलत निर्णय कर सकता है, उसने ऐं 
निर्णय कर दिया, जिसे वहुमत से मनवाना मुश्किल हो, तो फिर 
होगा ? यह थका या कठिनाई सही है । इसका इलाज यह हँ--अ्रध्यक्ष 
फैसला तो कर दे, कितु एक महीने तक उत्तपर अ्रमल न हो। फैसला जाहिर 
होते ही उसपर आमतौर पर अखवारो में, सभाओो में आलोचना करने की, 
गण-दोप दिखाने की, छट लोगो को रहे । अलवत्ते उसमे व्यक्तिगत हमला 
करने की स्वतत्रता न रहेगी । फैसले के वारे मे खुलकर नुक्‍ताचीनी की 
की जाय। इससे शअ्रध्यक्ष को मौका मिलेगा अपने फैसले पर फिर विचार 
करने का तथा लोकमत को जानने का। फैसले का सही होना जैसा जरूरी 
है, वैसा ही यह देखना भी जरूरी है कि लोग आज इस पर अमल करने के 
लिए कहातक तैयार है, क्योकि जनतत में शासन या व्यवस्था लोक-सह- 
योग के बल पर ही चल सकती है। भ्रत यह सुविधा जन-स्ाधारण और 
जनता को मिलनी चाहिए कि वे इस फंसले पर रायजनी या नृक्तचीनी कर 
सर्क। उसके प्रकाश में फिर अपने फैसले पर पुनविचार करने की गूजा- 
इथ श्रध्यक्ष के लिए रहने दी जाय | वह खुद ही, दुधारा वैठक बुलाकर, 
चाहे तो फेसले को बदल दे । 

इससे लाभ यह होगा कि सब सदस्यों की तथा अ्रध्यक्ष की प्रवृत्ति यह 
होगी कि फैसला सही हो। झ्राज यह प्रवृत्ति क्लीण होती जा ही है। जिन्हें 
किसी तरह श्रपना वहुमत बना लिया है, वे इस वात की परवा कम करते हूँ 
कि फैसला सही हो, क्योकि बहुमत के वल प हरचीज दो चला ले जाने 
का प्रात्म-विश्वास उन्हे रहता है । श्रत अल्पमत उपेक्षित या निरादन रहता 
है भर उसमें स्वेच्छापूर्ण महयोग की वृत्ति उत्पन्न करना प्राय- असभव 
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हो गया है । विचार, निर्णय सही हो, निर्णय के वाद उसमे सव सहयोग दे--- 
यह भावना ही नही रह जाती, अपनी-भ्रपनी वात दूसरों पर ठ्सने और 
लादने की प्रवृत्ति रहती है, किस तरह हमारा वहुमत हो, यही धुन रहती 
है। इस अनर्थ से बचने का सर्वोत्तम उपाय यही है कि निर्णय अध्यक्ष पर 
छोड दिया जाय, उसे उसपर पुनविचार की छूट रहे या फिर ऊपर की 
वरिष्ठ समिति मे उसकी अपील का अवसर रहे, जिससे नीचे कोई गलती 
हुई हो तो वह ऊपर ठीक कर ली जाय । इससे बहुमत-अल्पमत का चक्कर 
मिट जाता है और अल्पमत को यह जिकायत करने का भ्रवसर नही रहेगा 
कि बहुमत हमपर जुल्म करता है और बहुमत को भी तानाशाही प्रवृत्ति 
की ओर बढ़ने का अवसर न रहेगा। 
अब रह जाता है प्रश्न चुनाव-पद्धति का--पअत्यक्ष मतदान-प्रणाली 
का । इसमें और बातें तो इतनी हानिकर या भयानक नही है, जितनी हमारी 
गुप्त मतदान-प्रणाली, या व्तंमान प्रचार-प्रणाली । गुप्त मतदान-प्रणाली 
इसलिए शुरू हो गई और अच्छी समकी गई कि मतदाता निर्भय होकर 
जिसको चाहे मत दे सकें, कोई उसे दवा न सके । परंतु इसका अवसर हम 
उलटा दे रहे हैं । थोडे-से लोग भले ही दवाव से बच जाते हो या निर्भय 
होकर मत देते हो--प्रधिकाश तो इस प्रणाली से भूठ बोलने श्रीर धोखा 
देनें की आदत सीखते हे । मतदाता हर उम्मीदवार को आशा वधाता है, 
आदवासन देता है, कसम भी खा जाता है और अंत तक पता नही चल पाता 
कि वास्तव में मत किसको देगा । क्या यह स्थिति वांछतीय और समाज को 
आगे ले जानेवाली है ? उम्मीदवार खुद भी मतदाता को सिखाता है कि 
भले ही तुम टिकट दूसरी पार्टी वालो से ले लो, उन्‍्हीके साथ मत देने जागो 
भी, पर चुपके से मत हमे दे देना, और कई वार विश्वास भी रखते है कि 
यह मतदाता उन्हे धोखा देगा, हमे नही । इस तरह उम्मीदवार और मत- 
दाता दोनो झूठ बोलना और धोखा देने की आदत सीखते-सिखाते है । 
आजकल चुनाव भोजन-स्नान की तरह हमारे जीवन का नित्यवर्म हो 
गया है। हर संस्था में, हर समिति में, हर देश और राष्ट्र में, नीचे से लेकर 
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ऊपर तक नित्य कई प्रकार के चुनाव होते हे और उनमें यही गृप्वदान- 
पद्धति चलने से कूठ और घोखेवाजी की शिक्षा हमारे करोड़ो मतदाता रोज 
पाते हैं । भव बताइये, आप अपने वच्चो और नागरिकों को सचाई, ईमान- 
दारी की शिक्षा कैसे दे सकते है श्र उनसे सच्चे तथा ईमानदार बने रहने 
की उम्मीद कैसे रख सकते है ? 
इसके लिए सभी भले नागरिकों को जोर की श्रावाज बुलंद करनी 
चाहिए। हमारे राष्ट्र को ऐसी कूठ और धोखेबाजी की शिक्षा निरंतर 
मिलती रही तो फिर हमारा भगवान ही मालिक है। श्रणु तथा उद्जन वम 
में हमारे राष्ट्र को इतना भय नही है, जितनी इस राक्षस से हमारे जीवन 
की नित्य हानि हो रही है । हमारी नैतिकता की जड ही कट रही है । 
फिर इस गुप्तमत-प्रणाली से मतदाता में निर्भभता कभी नहीं भरा 
सकती। वह दब्बू और वृजदिल ही वना रहता है श्रौर वना रहेगा, क्योकि 
खुलकर किसीका विरोध करने, यह कहने की कि मैं श्रपना मत आपको 
नही, फला को दूगा, उनमें हिम्मत कभी भरा ही नही सकती और यदि ऐसी 
निर्भयता या हिम्मत हमारे नागरिकों में हम नही ला पाये तो इसे हम क्‍या 
प्रजातंत्र की सफलता और सार्थकता कहेगे ” क्या ऐसे नागरिक हमारे 
राष्ट्र के मम्मान, गौरव, प्रतिप्ठा को वढा सकते है ? क्या इनके भरोने 
समाजवादी या सर्वोदियो समाज स्थापित करने की आणा की जा सकती है ? 
श्रव प्रचार-प्रणाली को लीजिये । वैसे, जब पाटिया चुनाव लडती हूँ 
तब पार्टी का घोषणा-पत्र चुनाव की जान होता है। उसीके आधार पर 
मतदाताश्ों से सब पाटियो के लोग श्रपील करते है । जो स्वत त्र उम्मीदवार 
होते है,उनका स्थान आजकल की पार्टी-पद्धति में बहुत कम होता है । जहा- 
तक विचार-प्रदर्शित करने का सवाल है, पार्टी-पद्धति बुरी नही है, एक तरह 
की सहुलियत उससे होती है, परतु जहातक पार्टी के आधार पर मत देने 
का सवाल है, कई वार ऐसे अवसर आते हैँ, जहा सदस्य या सदस्यों को 
महज पार्टी की खातिर, श्रपनी भीतरी मणा के खिलाफ, पार्टी के साथ 
मतदान करना पडता है। इस दोप से जनतत्र को वचाना अ्रावध्यक है । 
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इसका उपाय तो हम ऊपर वता ही चुके है। यहा तो हमें प्रचार-प्रणाली पर 
खास तौर से विचार करना है। 
हा, तो जब पाटिया चुनाव लड़ती हूँ तब पार्टी के सिद्धांत, आदर्श, 
योजना, कार्यक्रम मुख्य हो जाता है, उसकी तरफ के भिन्‍न-भिन्‍न उम्मीदवार 
नही । उम्मीदवार अच्छे, प्रभावशाली, नेक, गरीफ है, तो पार्टी के लिए 
अच्छा है, पार्टी की शोहरत उससे बढ़ेगी; परत प्रतिपक्षी के सामने उम्मीद- 
वार व्यक्ति नही है, वल्कि पार्टी है। अतः यदि हम एक-दूसरे की पार्टी के 
खिलाफ, उसके उसूल, कार्यक्रम, रवैया आदि के खिलाफ, कुछ कहे तो इसमें 
कोई आपत्ति नही, परंतु हम भ्रक्सर उम्मीदवार व्यक्ति पर हमला कर 
बैठते है, उसके सारे जीवन और चरित्र पर दोपारोपण करते हैं, तमाम गंदे 
हथकंडे काम में लाते है । यह सब प्रजातंत्र की आत्मा के विरुद्ध है, भौर 
कतई बंद होना चाहिए । यदि व्यक्ति खराब है तो उसकी चर्चा पार्टी मे, 
संबंधित समिति मे, अवश्य होनी चाहिए । दोप की छानबीन होनी चाहिए, 
दोष सावित होने की अवस्था में उचित कारंवाई भी होनी चाहिए, परंतु उठते 
ही आम लोगो में भद्दा और गदा प्रचार शुरू कर दिया जाता है, यह विल- 
कुल अनुचित है, फिर चाहे यह प्रचार किसी विरोधी दल के व्यक्ति के 
विपय में हो, या अपने ही दल के व्यक्ति के संवंध में । 
हमारी भारतीय सम्यता ने तो हमें सिखाया है कि अपने अवगुण झोर 
दूसरों के गुण देखो और उनकी चर्चा करो | तुलसीदासजी ने तो यहातक 
कहा है--“पिशुन पराय पाप कहि देही” । पर-निदा को हमारे यहा पाप 
माना गया है । परंतु पव्चिमी प्रजातंत्र हमे सिखाता है कि यह प्रचार करना 
कि हम अच्छे, तुम वरे; हम भले हैं हमे वोट दो, ये बुरे है निकम्मे हैं , उन्हे 
वोट मत दो । इसका नतीजा यह हो रहा है कि दोनो तरफ से अवगुण-चचा 
ही जोर पर रहती है। हमें अ्रपनी गलती देखने, उसे दूर करने की प्रवृत्ति 
ही नही होती, मौका ही नही मिलता । दोनों ओर यही धाटे का, बुराई का 
सौदा होता है और भलाई के वजाय बुराई ही दोनों के और लोगो के भी 
पतले पड़ती है । इसपर भी रोक लगने की जरूरत है। 
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यह किसी एक पार्टी या संगठन प्रब्न नही है, सभीको 

सोचना चाहिए। और कोई सोचे या न सोचे, कांग्रेस को तो सोचना जरूरी 

हैं, ब्योकि आ्राज भारत में वह सवसे अधिक 
संगठन है। दे 

एक सुझाव अप्रत्यलचुनाव करने का श्रा रहा हैं। यो वह ठीक है, परतु 

यह पलावन-वृत्ति हुई। भ्रत्यज्ष चुनावों के लिए मतदाताओं का काफी 


शा 


चिक्षित और जिम्मेदार होना जरूरी है। उनमें इतनी क्षमता हो सके कि वे 


चुनाव के प्रघन का मर्म और महत्व समझ लें; उनमें अपनी जिम्मेदारी का 
ज्ञान, उम्मीदवार को परखने की क्षमता, और बड़े-से-बड़े आदमी को भी 
सा कहने की हिम्मत हो। मतदाता की ऐसी स्थिति बनाने का प्रवत्त करना 
हमारा सच्चा काम है। परतु इसमें समय लगेगा। अत तबतक के लिए यदि 
अप्रत्यक्ष चुनाव-प्रणाली स्वीकृत हो जाय तो बुरा नहीं है। उसके चुनाव- 
संबंधी बहुत-सी वर्तमान गंदगरियो और वुराइबो से बचत होने की झ्रागा की 
जा सकती है| 
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प्रजातन्न में श्राम चुनाव एक पत्र है। प्राचीन परिपाटी में पर्वो पर 
मेले होते हँ--तरे पुण्य तीर्थो में होते है जहा लाखो भावुक यात्री आते और 
अपनी समझ तथा श्रद्धा के सन सार पाप क्षय करके एवं पुण्य संचय करके 
जाते है । यही पर्व का माहात्म्य है । प्रजातत्र को हम तभी सफल बना जकेंगे 
जब चुनाव को हम पर की महत्ता प्रदान करेंगे । आज तो चुनाव एक घर्ग- 
पेल हो नहा है, जिसमे हम दूसरों को धक्का देकर आगे वढना चाहते हैँ । 
ओऔरणयजेंव ने हुकूमत के लिए अपने बाप को कंद में डाला था। नारायपराच 


पेशवा का खून उसके चचा बाजीराव पेशवा ने दाजगदी के लिए 
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कराया था। आज हम चुनाव में आने के लिए--टिकट पाने के लिए, अपने 
साथी, मित्र, सहयोगी, भाई, पति, पत्नी, बाप, बेटे, नेता, अनुयायी सबके 
पारस्परिक रिव्ते, स्तेह-संबंध, ममत्व को त्ताक पर रखकर, उनकी बुरा- 
इयो को वताकर, अपनी सेवाओ और योग्यताशो का गुण गा-गाकर, उन्हें 
पीछे बकेलने और खुद आगे बढ़ते का जो उपक्रम देखते हे, वह पूर्वोचत 
मुगल और पेशवा वादशाहो और राजाओो से किसी कदर कम नही है । 
आरगजेव और वाजीराव ने जो गहित साधन अपनाये थे, उनसे ज्यादा 
गहित साधन क्या हम नही श्रपना रहे है ”? जवाहरलालजी ने जिस 'कोल्ड 
वार (जीतयुद्ध) की भर्त्सना अनेक वार की है, क्या उससे कम दम- 
घोटू यह सिलसिला नही है ? अतः यदि भारत को चुनाव-युद्ध के इस रावण 
से बचाना है तो चुनाव को युद्ध (चाहे वह उप्ण हो या शीत ) कहने और 
मानने के बदले उसे एक पर्व, तीर्थ, गंगा-सतान का पद देना चाहिए, देना 
होगा और मेरी समझ में तो सचमुच वह एक तीर्थ या पर्व ही है । 

यह कैसे हो ? इसका रास्ता हमें जवाहरलालजी ने दिसाया है । यह 
चुनाव मतो की लडाई का साधन नही, लोगो को शिक्षित करने का साधन 
है। अर्थात्‌ यह युद्धक्षेत्र नही, नान-सत्र, ज्ञान-यज्ञ है। इसमे सब पक्षों के, 
सब विचारों के, लोग मतो की भीख मागने, या मतो की लडाई लड़ने की 
अपेक्षा, जनता को शिक्षित करने, अपने-अपने विचार, योजना, कार्यक्रम की 
विज्येपता और खूबिया बताने का यत्न करें तो उन्हे तरह-तरह की ज्ञान- 
सामग्री मिलेगी, जिसमें उनकी वृद्धि को काफी खुराक मिलेगी । इसके बाद 
वे अपना फैसला करके जिसे ठीक समझभेंगे, उसे वोट दे देंगे । यह स्वेच्छा- 
पूर्वक्र, आानपूर्वक, चोट लेने का तरीका हुआ । एक-दूसरे को बुरा कहकर, 
गाली-गलौज करके, रिश्वते देकर, या और तिकड में करके जो हम वोट लेते 
है वहतो 'युद्ध की गिनती या श्रेणी में आता है--बह भी धर्म-युद्ध नही। 
परतु जो इस प्रकार विचार और ज्ञान-प्रचार के द्वारा मत प्राप्त किया 
जायगा, वह एक ज्ञान-यन ही कहा जायगा । और जिस मेले में ऐसा ज्ञान- 
यज्ञ हो, जिस दिन, सप्ताह या पक्ष में वोट लेने का ऐसा मेला लगता हो, 


चुनाव : युद्ध नही, पर्व द्र्प्र्‌ 


उसे पर्व नही तो क्या कहा जाय ? 
ञ्रत मुझसे यदि आप चुनाव के विपय में पूछें तो में कहूंगा कि चुनाव 
यद्ध नही, तीर्थ है, पर्व है। यह पानीपत नही, कुरुक्षेत्र नही, यह प्रयाग है--- 
त्रिबेणी है, सगम है, सिहस्थ है, कुभ है । 
इसे दूसरी तरह से--आरव्यात्मिक भाषा में यो कह सकते है, यह झात्म- 
जान से ब्रह्मज्ञान की ओर प्रयाण है । काग्रेस का लक्ष्य है--समाज-सत्ता- 
प्रधान राष्ट्र बनाना । श्रर्यात्‌ हम अपना व्यक्तिगत भाव मिटाकर समाज- 
भाव का विकास करें, उसे अ्पनावे । एक व्यक्ति का ऊचा उठना आत्मजान 
है। व्यक्ति जब यह मानने लगता है कि में घरीर नही, श्रात्मा हूं, अमर हूं, 
जड नही, चेतन हू--यह आत्मजान है। इससे व्यक्ति जडमे उठकर चेतन बन 
गया। जमीन की सतह से उठकर हिमालय से भी ऊचा चला गया। परन्‌ 
रहा एक व्यक्ति ही । जड़-चेतनमय था, अब चेतन रह गया, जड मिट गया । 
इस व्यवित को हम श्रात्मनानी कहेंगे । परतु यह व्यक्ति जब यह सोचने 
या मानने लगता है किजो चेतन-सत्ता मुझमें है, वही सारे जगत्‌ में है, 
वस्तु-मात्र में है, तो वह ब्रह्मनान हुम्ना । ब्रह्मभाव की ओर उसका प्रवाण 
हुआ। जो चेतन सत्ता एक व्यक्ति में समाविष्ट, रुद्ध या वद्ध है, उसे श्रात्मा 
है, जो सत्ता सर्वत्र व्याप्त है, उसे हम ब्रह्म कहते हैं । आत्मा का व्या- 
पक भाव ब्रह्म है । इस आ्रात्मज्ञान और ब्रह्मज्मान को मिलाने से मानव की 
सपुर्णता होती है--इसीको बस सिद्धि, मोक्ष, परमपद, कैवल्य आदि कहते 
हैं । तो हमारी काग्रेस ने अब आात्मनान से आगे वढफकर ब्रह्मनान या आत्म- 
भाव से ऊचा उठकर ब्रह्मभाव की ओर प्रयाण करना झारभ किया है । 
श्र यह चुनाव उप्तमें उसका एक जबर्दस्त साधन है, झौर हो सकता है । 
अ्रवतक हमारे देथ मे कुछ संत, महात्मा, ऋषि, मुनि ज्ञानी होते थे । 
वे एक जगह रहते थे। लोग उसके पास जाकर ज्ञान, धर्म, कल्याण पाने 
थे। वे स्वयं तो झात्मनिष्ठ होते थे, दर्शनार्थी उनसे लाभारि 
होते थे | परतु वे आात्मनिप्ठ नही बनते थे । उन सबका कल्याण करने 
जितनी उनकी भावना थी, उतना उन्हें आत्मनिप्ठ बनाने को क्रिप्ा 


या $% हे 


शक 
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' होती थी। प्रत्येक दर्शनार्थी, समाज का प्रत्येक व्यक्ति, नागरिक, झात्म- 
निप्ठ हो---उसके जीवन का स्तर इतना ऊंचा उठे--ऐसी योजना, कार्य- 
क्रम, व्यवस्था नही थी। इस कमी की ओर पहली वार शायद वुद्ध का ध्यान 
गया। उन्होने एक स्थान पर रहकर भ्रमण, यात्रा, विहार द्वारा अपने ज्ञान, 
सिद्धि, प्राप्ति को जनता तक पहुंचाने, जनता को ऊचा उठाने का उपक्रम 
किया । वह कितना चला, कितना सफल हुआ यह वात दूसरी है। परंतु उनके 
प्रयाण की दिया सही थी । अब २५०० वर्ष बाद हमे बुद्ध की याद आई, 
क्योकि बुद्ध व्यक्तिवादी नही, समाजवादी थे । उन्होने व्यक्ति को समाज 
के अपित होने का मार्ग बताया--उसको प्रेरणा दी, उसका उद्योग किया। 
वे जनता के पास गये । आज भी हमें यही करना है । हमारे पास जो कुछ 
है वह जनता तक पहुंचाना है । हम एक जगह बैठकर सारी जनता को श्रपने 
पास नही बुला सकते, हम घर-घर जा सकते है । जनता का हम तक पहुंचना 
बहुत मुणश्किल है, हमारा जनता तक पहुंचना आसान है। यह चुनाव 
हमें जनता तक पहुंचने, उसे शिक्षित करने का अवसर देता है--पअ्जातंत्र 
की पहली आवशच्यकता है जनता को, प्रत्येक मतदाता को शिक्षित करना। 

कांग्रेस का घोषणा-पत्र हमें इसका अवसर देता है। व्यक्ति को समाज के 
पास पहुंचना है, समाज के अपित होना है, भ्रात्मा से ब्रह्म तक पहुंचना है । 


२, आदश 
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आदर्श विजय 
हिला और भअहिसा 
सनुष्यता श्रौर पशुता 
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श्रादर्श समाज 
आहिसा वौरों का घर्म है 
पाप क्या है ? 
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प्रत्येक व्यक्ति या राष्ट्र का उत्वान और पतन उसके आदर्थ के अनुसार 
होता है| आादर्ण ही व्यक्ति या राष्ट्र का नेता है। उसी व्यक्ति को राष्ट्र 
झपना नेता मानता है जो स्वय आदर्भ का भकक्‍त हो, जो स्व्रयं आदर्ण 
रूप हो । आदर्थ श्रंतिम गतव्य स्थान है--व्यक्तिगत अथवा राष्ट्रीय 
जीवन-रूपी रेलगाडी का आखिरी स्टेथन है । दरमियानी स्टेशनों की 
तरह श्रादर्ण की यात्रा मे भी श्रनेक मजिले हूँ, परतु रेल के स्टेणन के 
विपरीत, ज्यों-ज्यो हम उसके नजदीक पहुंचने का प्रयत्न करते है त्यो-त्यो 
वह झागे बढता जाता है। इसी कारण कुछ लोग उसे पाना असंभव समझ- 
कर छोड देते हैं श्रौर निराश होकर अपने पिछले मुकाम पर लौट आते है । 
जीवन के श्रारभ से लेकर आदरण तक पहुंचने की यात्रा को ही व्यवहार या 
अमल कहते हूँ । व्यवहार श्रादर्ण का साधन है, पोषक है। व्यवहार आदर्ण 
के लिए है, आदर्ण व्यवहार के लिए नही है। रेलगाड़ी हमें अपने श्रभीष्ठ 
स्थान तक पहुचाने के लिए है। स्टेयन-हीन रेलगाडी दी जो दुर्देशा हो सकती 
है, वही ्रादर्शहीन व्यक्ति या राष्ट्र की होती है। जी लोग आदर्य का उप- 
हास करके केवल व्यवहार को ही सव-कुछ मानते हैँ वे मानों प्राणों की श्रव- 
हेलना करके भरीर को ही उसका राजा मानने की मूखंता करते है । 

आदर्श भगवान्‌ भात्कर की तरह केवल दूर से पूजा करने योग्य वस्तु 
नही है। प्रादर्ग तो हृदय मे धारण करने की, आलिगन करने मी चीज़ है । 
जो लोग आदर्श का गृणगान तो करते है, पर उसके नजदीक पहुंचने का 
प्रयत्न नही करते वे या तो कमजोर है था धोसेवाज़ । कमजोर झागे बढ 
नहीं सकता और घोखेबाज का पतन हुए विना नही रह सकता, 

यो तो प्राणि-मान वा आदर्श निश्चित ह---मुवित्त, पूर्ण स्वत्ते्नता,पूर्ण 


+ १! | 


५० युग-धर्म 


विकास, परंतु प्राय: प्रत्येक समाज और राष्ट्र के लोगों ने अपने अनुभव, 
चितन, स्वभाव, आवश्यकता, जलवायु आदि के अनुसार अपना भिन्‍न-भिन्‍न 
आदर्श मान लिया है। ये भिन्‍न-भिन्‍न आदर्श वास्तव में अंतिम आदर्श की 
दरमियादी म जिले है । परंतु बहुतेरे राष्ट्र इस वात को भूल-से गये है । पूर्व 
और परदिचम के जीवन मे यदि कोई खास अंतर है तो यही आदर्श का । 
पदिचिमी लोगो ने भौत्तिक विकास को ही, शारीरिक सुख को ही, अपना 
आदर्श मान रखा है। और पूर्वी लोग झ्ात्मविकास, आत्मिक सुख को अपना 
आदरशों मानते हैं । वे भौतिक विकास को आत्म-विकास का साधना--दर- 
मियानी स्टेशन मानते है । एक शजराव पीना अपना आदर मानता है और 
दूसरा रोग दूर करने को अपना आदर्श मानकर दवा के तौर पर उसका सेवन 
करता है। यही अंतर पूर्व और पश्चिम के आदर्शों में है। आदर्श मानकर 
शराब पीनेवाला जिंदगी भर गठरो और सडको पर धूल चाटता फिरेगा भर 
दवा के तौर पर पीनेवाला अपने रोग को दूर करके स्वस्थ और प्रसन्न 
रहेगा । 

पश्चिमी लोगो की पूर्व पर विजय होने के कारण उनके भौतिक आादशों 
का सिक्का पूर्व के पराजित राप्ट्रो पर जमता गया । विजित भारत यदि 
दासोचित अनुकरण-प्रथा का शिकार हो गया तो एक तरह से यह क्षम्य 
था । महात्मा गांधी के भारतीय राजनैतिक क्षेत्र में पदार्पण करने के पहले 
तक भारत का राजनैतिक जीवन पद्चिम का अनुयायी हो रहा था । उनके 
संदेश ने यदि भारत मे कोई महान कार्य किया है तो यही कि भारतीय राज- 
नीति ने पश्चिमी घराव के पीपे से निकलकर पूर्वी क्षीर-सागर में प्रवेश कर 
लिया | भारतीय आदर्श की दिया में उसका कदम आगे बढ रहा है। कुटिल 
नीति की लडाई को छोडकर उसने शातिमय-सत्याग्रह को अपने उद्धार का 
एक-मात्र साधन मान लिया है। कलकत्ता की विशेष काग्रेस के द्वारा राष्ट्र 
ने पहली बार शातिमय असहयोग के सिद्धात और कार्यक्रम पर अ्रपनी 
स्वीकृति की मुहर लगाई थी, फिर नागपुर और अहमदाबाद में उसने अधि- 
काधिक दुढना से उसे अपने सिर चढाया । महात्माजी के कारावास के वाद 
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फिर पश्चिमी तत्वो ने, विदेशी मनोवृत्तियों ने,जोर मारा, पर अंत को गया- 
तीर्थ में राप्ट ने फिर अपने आदर्ण की रक्ला कर ली। गया कांत्रेस में 
भहात्माजी के निद्धात और कार्यक्रम वी जो विजय हुई, उसके वाद जो देथ- 
व्यापी सत्याग्रह युद्ध का बड़ा प्रयोग अवत्तक हुआ औौर जिसमें वडी सिद्धि 
मिली, हम स्वतंत्र हुए,बह समझने की एक चीज है। वह किसी व्यक्ति-विज्येप 
की जीत या हार नही, वह तो आदर्ण की व्यवहार पर, भावना की घुप्क 
तर्क पर, प्रेम की ऋषध पर, सत्याग्रह-भावना की विरोध पर, ऋाति की वैध- 
वृत्ति पर और पूर्व की पथ्चिम पर विजय है | वह आदर्ण की विजय है १ 
इसमें खूबी यह है कि विजेता और पराजित दल दोनो को अपनी हार- 
जीत मानने का अवसर नही मिलता । विजेता गयव॑ से उद्धत नही हो सकते। 
कृतार्थता की भावना उन्हे अ्कमंण्य नही वना सकती । वीर तो विजय पाने 
पर अश्रधिक विनवणील और अ्रधिक क्षमागील हो जाता है। परतु असतृप्ट 
झौर उम्र भाई क्रोच और निराणा से पैदा होनेवाली प्रतिहिसा का रंग भ्रपने 
पर न चढने दें । हम न भूले कि भारत में नवीन युग का श्रीगणेथ हो गया 
है। हमारे पुरातन आदर्ण का नवविकास आरंभ हो गया है। इस विकास- 
प्रवाह को रोकने में संसार की कोई गक्ति अब समर्थ नही हो सकती । जिन 
तत्त्वो श्लौर घक्तियो को लेकर इस आदर्श की विजय हुई है, वे भी अपने को 
गलत मूल्यो के भुलावे में श्राने से वबचावें । हम न भूले कि यह जीवन रण- 
भूमि है। धर्म और अर धर्म का, पाप और पुण्य का, ईच्वर और जैतान का, 
सग्राम इसमें निरतर होता रहता है। हमारा राजनीतिक सगम्राम, हमारा 
स्व॒राज्य-युद्ध, इसी आतरिक रण का एक स्थूल रूप था। संग्राम जीवन का 
धर्म हैं। समप्नाम के बिना जीवन नीरस है, निस्तेज है। सजीव आत्मा, वीर- 
आत्मा, जीवन की कठिनाइयों की ललकार पर अधिक जीवन पाती है, अधिक 
स्कूरण पाती है। ईश्वर को यह निव्चय करा दो कि उसका काम आपके 
हाथो सुरक्षित है। भारत का यह विश्वास न डिगने पावे कि उनके आदर्ण 
को झ्ापने पहचान लिया, आप उसपर मुखग्ध हो चुके है--उसपर अपने को 


न्‍्यौछावर करने के लिए प्राप नवंदा तत्पर हें । 
- खत 
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डर 
हिंसा ओर अहिंसा 


कितनी ही वातें ऐसी है जिनका सबंध हृदय के विकास से, अथवा मन 
की वृत्तियो के सुसंस्कारों से जितना है उतना वुद्धि-वैभव से नही । जैसे सत्य, 
अहिसा अथवा प्रेम ये बातें ऐसी हे, जिन्हे दलील या बुद्धि के चमत्कार के 
छारा कोई किसीको अच्छी तरह नही समझा सकता । जिन्होने इनको ग्पने 
, जीवन का धर्म वना लिया है, जो इनके अनुसार जीने का प्रयत्न करते है, 
उनको बिना दलील के ही इनके लाभो का आनद और सुख मिलता रहता 
है और ऊपर-ऊपर देखने से जो हानि या महा-संकट मालूम होता है उससे 
दें विचलित नही होते ।॥ यदि शक्कर की मिठास कोई किसीको समझाने 
लगे तो यह जिस प्रकार कठिन है उसी प्रकार उससे बढ़कर कठिन है मत्य, 
प्रेम या अ्रहिसा के मर्म श्लोर स्वाद को समझा देना। फिर जैसे-जैसे मनृष्य 
की गति इनमें होती जाती है और वह जैसे-जैसे इनके श्रनुभव भे आगे बढता 
जाता है, तैसे-त॑ से इनके रूप के सबध में उसकी घारणाएं अधिक व्यापक, 
सूक्ष्म और गहरी होती चली जाती है और उन तमाम अवस्थाओ को पाठकों 
के सामने खोलकर रख देना मनृप्य की वाणी और लेसनी की मर्यादा और 
शक्ति के वाहर हो जाता है। फिर भी वुद्धि-प्रधान मनुष्य तो उन्हे बुद्धि के 
ही द्वारा समझने की चेप्टा करता है और सममानेवाला भी उन्हें अपनी 
बुद्धि के अनुसार समझा सकता है । वह यदि इसमे पूर्ण सफल नही होता है 
सो यह सत्य, अहिसा या प्रेम का दोप नहीं हैं, उनके गुण, महत्ता या 
सौंदर्य की कमी नही है, वल्कि मनुप्य के अपने सामर्थ्य की मर्यादा का 
ऋूचक है। * 

सत्याग्रहाश्रम सावरमती में एक रोग-पीडित महा व्याकुल गाय के 
अछड़े को जहर की पिचकारी लगाकर मार डालने के प्रश्न पर हिसा-अहिसा 
का भारी विवाद छिड गया था। इस सबंध में महात्माजी ने अपने जो विचार 
अदधित फिये थे उन्हे सुनकर कितने ही श्रहिसावादी भी बड़े चक्कर में पड़ 


हिसा और अहिसा श््ड्‌ 

गये थे, अहिसा-सवंधी उनकी पूरानी घारणाओं को गहरा पहुँचा 
और महात्माजी के फलितार्थ उनकी समझ में ठीक-ठीक नहीं आये 
उमसमय जो विवाद चला उसमें समर लेने लायक बातें सिर्फ़ दो हैं--- 
१. अर्दिसा का मूल झौर वास्तविक स्वरूप क्या हैं, (२) प्राण-हरुण का 
श्रहिसा में स्वान है अथवा नही; है तो कितना और विन-किन अवस्थाओं 
में? 

मेरी समझ में अहिसा की सीची व्यास्या यह है--अपने स्वार्य-साधन 
के लिए किसी भी मनृप्य या प्राणी को मन, वचन या कर्म से कप्ट न पहुं- 
चाना । मनृप्यता और पश्मुता में, मानव-भाव झीर पद्चु-भाव में मेने यही 
विभाजक रेखा, यही मर्यादा समझी है। अर्थात्‌ मेरी दृष्टि में वह व्यक्ति 
उतना ही श्रधिक मनुष्य है, उसमे उतना ही अधिक मानव-भाव है जितना 
अधिक वह अपने लाम और सुख के लिए दूसरों को क्‍प्ट न पहुंचाता हो 
और वह उतना ही अधिक पथ्चु है या उसमें उतना ही झधिक पश्मुभाव विद्य- 
मान है जितना कि वह अपने लिए दूसरो को कप्ट पहुंचाता हो। इससे हम 
उस परिणाम पर पहुचते हैँ कि श्रहिना के लिए दो घर्ते अनिवार्य है * 

(१) अपना या अपने समाज का स्वार्थ न हो, और 

(२) किसी प्राणी के झरीर, मन या झात्मा को कप्ट न पहुंचता हो । 

बछदठे को जहर देने में अ््विसा की इन दोनो घर्तो का पूरा-यूरा पालन हो 
जाता है। (१) उसके मारने में महात्माजी का बाआश्रमवासियों वा कोड 
स्वार्थ-भाव न था और (२) न केवल उसके घरीर या मन या झात्मा को 
कप्ट नहीं पहुचाया गया, वल्द्चि उसके कप्ट की वेदना और व्याकुलता का 
अत कर दिया, उलटा उसे सुस पहुचाया यया । 

अरब रहा यह प्रग्य कि आखिर यह प्राण-हरण तो हम्ना ही । झौर भागे 
चलकर यह कहा जाता है छि प्राण-हरण से वदकर कप्ड भर हिसा दूसरी 
बया हो सहती है ? यहा हमको यह सोचना चाहिए कि झहिसा के जिस मूल 
स्वरूप की मानकर हम चले हूँ वह हमें रहा ले जाता हैं। कषप-मर के लिए 
हम इस बात को भूल जाये कि ब्राजनक हम झहिसा णे नाम पर किस चीज 
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को मानते चले आये है । और उसके संबंध मे किस ग्रंथ मे क्या लिखा है। 
अहिसा में मुख्य वात है कप्ठ न पहुंचाने की । अब यदि प्राण रखने से कप्ट 
अधिक पहुंच रहा है और प्राण-नाभ से कष्ट का अंत हो जाता है तो एक 
अहिसक की भअंतरात्मा ऐसे समय क्या कहेगी और उसे क्या करने की प्रेरणा 
करेगी ? उत्तर स्पप्ट है---जिससे कप्ट का अत हो वही करो । और यही 
महात्माजी ने किया था। 

इसपर यह कहा गया है कि प्राण-हरण स्वयं ही एक महाकप्ट देने की 
क्रिया है, श्रतएव घोर हिंसा है। इसपर हमारा कहना यह है कि मृत्यु तो, 
जन्म की तरह, प्रकृति का सामान्य नियम है । हम,भारतवासियो ने खामसा 
उसे एक होवा बना रखा है। हा, अपने या अपने समाज के लाभ के 
लिए जब किसीका प्राण-हरण या जीवन-नाश किया जाता है तब वह दोप 
अवश्य है और तब वह हिंसा जरूर है। पर यदि उस प्राणी के लाभ के 
लिए, उसकी पीड़ा दूर करने के लिए, प्राण-हरण किया हो तो बह 
अहिंसा है, यदि हमारे अपने लाभ के लिए किया गया हो तो वह दिसा है । 
हिंसा और अहिंसा का निर्णय करते समय हमें सदा-सर्वदा यह बात अपने 
ध्यान मे रखनी चाहिए कि यह हम किसके स्वार्थ या लाभ के लिए कर 
रहे है । 

यहा गंकाकार कहते है कि फिर तो श्रहिसा मे कृति नही, भावना ही 
सव-कुछ रही । और जब भावना की ही शुद्धि का विचार है तव समाज को 
कप्ट पहुंचानेवाले पशुओं और आततायी मनुप्यो का वध करना क्योकर 
हिंसा कहा जा सकता है, जबकि भावना विल्कुल शुद्ध है और जबकि लोक- 
हित ही हमारा परम उद्देश्य है ? इसका उत्तर यह है कि अहिसा में भावना 
की शुद्धि तो सबंत्र अनिवार्य है ग्रौर भावना-णुद्धि का अर्थ लोक-हित नहीं, 
वल्फि बबच्य माने जानेवाले प्राणी को कष्ट न देने का भाव है । भाव-बुद्धि के 
साथ कृति भी भ्रहिसक होनी चाहिए | कृति की शुद्धता भी उतनी ही आव- 
व्यक है जितनी कि भाव की बुद्धता। मार डालने की क्रिया, आजतक की 
धारणा के अनुसार, शुद्धता की परिभाषा में नही आ सकती । सो यदि आज- 


मनृष्यता और पशुता भ्श्‌ 


कल की घारणा को ही निश्नेम और ठीक मान लें तो फिर यह कह सकते 
हू कि सिर्फ ऐसे ही प्रसंगो पर कृति की अथुद्धता अपवाद मानी जा सकती 
है, क्योकि अ्रहिसा के मूलस्वरूप के अनुसार वह हिसा नहीं कही जा 
सकती । अव यह दूसरी वात है कि हिसा के एक दोप होते हुए भी हमें, जब- 
तक जिंदगी है, लाचार होकर कई तरह की हिसा करनी पड़ती है, पर इस- 
लिए हम उसे अहिंसा या निर्दोष नही कह सकते | हा, क्षम्य और अल्षम्य 
हिसा, ये दो भाग तो किये जा सकते है, पर हिसा अहिसा में किसी प्रकार 
नही खप सकती । 
इसी तरह समाज के लाभ के लिए यदि किसी पद्म या मनुप्य का वध 
करना, या उसे कप्ट पहुंचाना भ्रनिवार्य हो गया हो तो उसे हम क्षम्य कोटि 
की हिसा गिन लें, यह तो भञायद हो सकता है, पर उसे अहिना तो किसी 
तरह नही कह सकते। फिर सामाजिक दृष्टि से पशुवध से मनृप्य-वध ज्यादा 
भयकर और ज्यादा सदोष है, वयोकि मनृष्य बुद्धिमान और हृदयवान्‌ हैं, 
इसलिए अनेक प्रकार के प्रभावो का असर उसपर हो सकता है और फल- 
स्वरूप उसके सुधार की बहुत आ्राथा रखी जा सकती है। अ्रतएवं अहिंसा 
में कोरी भावना-शुद्धि को अपने मतलव की वात समझकर यदि कोई भाई 
उससे समाज की रक्षा के लिए मनृष्यवध को जायज और अहिसात्मक मानने 
झौर समझने लगे तो हमारी राय में वह अश्रपनी सम के साथ अ्रन्याय 
करेगा और आत्म-बचना के दोप से लिप्त होगा । 


३: 
सुष 
सत्तप्यता ऋर पशुता 
मनुप्य विकास-मार्गे में पणु से कई दर्जा आगे बट चरहा है। पशु मे 
भावना और तकंशक्ति की बहुत घोडी ही कलक पाई जाती है। पशु में प्रेम, 


। 
पु ँ 


रक्षा आर दया के भाव ह ता, परतु वे उनके ग्यात्मजी त्तक. कुछ ही बगल 


र््ज 
हि 
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लिए मर्यादित है । वैसे तो एक कुत्ता अपने स्वामी की रक्षा में अपनी जान 
तक दे सकता है। मनुष्य और पशु में अंतर यह है कि मनुष्य उदाहरणो 
ओर अनुभवों की 'तौल एवं विवेक के द्वारा निश्वय करता है और पशु 
केवल स्वभाव और प्रक्षत् प्रेरणा (8070) के कारण वह काम करता 
है। मनुष्यो में बुद्धि और हृदय के विवेक, सारासार-विचार, कत्तंब्य-पालन 
बुद्धि, क्षमा, उदारता, दया, प्रेम, तितिक्षा, संयम, शाति आदि जिन-जिन 
गुणों का जितना विकास हुआ है. उतना पशुओ में नहीं । इसलिए पुरुष 
पशुओ से श्रेष्ठ माना गया है 4 मनुष्य के उन्ही भावो की वदौलत भ्राज हम 
मनुष्य के यहा कुटुब, समाज, राज्य, व्यवस्था, संगठन, सहयोग आदि पाते 
है । मनुष्य चाहे कितना ही गिर जाय, वह पशु-क्रोटि में कदापि नही पहुच 
सकता । हा, यह सच है कि कभी-क्रभी कुछ-कुछ वातों में जैसे दुव्यंसन, 
व्यभिचार, चोरी और हिंसा-काड में मनुष्य पशु को भी शर्मिंदा कर देता 
है। फिर भी वह पशु नही हो सकता, क्योकि उसमे भूलो से सबक सीखने 
की, पापो का प्रायश्चित करने की, अपनी आत्मा का सुधार करने की जो 
' प्रवृत्ति या शक्ति होती है, वह पशु मे नही पाई जाती । इस भ्रतर को न तो 
हम भूला सकते है, न इसके महत्व की उपेक्षा की जा सकती है। स्वराज्य- 
आदोलन मे इसी भेद को समभकर महात्माजी ने अहिसा-वृत्ति का व्यापक 
प्रयोग किया था और इसी नीव पर उसकी विजय का दारोमदार था । 
फिर भी कुछ लोग इस मत का प्रतिपादन करते जा रहे हैं कि श्रहिसा 
मनुष्य के स्वभाव के विपरीत है। स्वयं कष्ट सहकर दूसरे के मनुष्यत्व को 
जाग्रत करना आत्मधात है । इस पद्धति से हम स्वयं अपनी हानि करते है 
और प्रतिपक्षी को अपनी सज्जनता से वेजा लाभ उठाने का मौका देते हे । 
वे कहते है कि कष्ट-सहन श्रौर आत्म-बलिदान की इस विधि से सरकार 
अर्थात्‌ प्रतिपक्षी पर कुछ भी दबाव नही पड़ता है। चतुराई और वुद्धि- 
मानी तो इस वात में है कि झत्रु का अधिक-्से-अधिक नुकसान हो और 
हमारा कम-से-कम । गत्रु को और उसके सैनिको को कैद करना तो एक 
ओर रहा --यहा तो उलदे हमारे ही सैनिक और सेनापति सबसे पहले जेल 
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जा बैठते, हे और शत्रु तो अपने घर में उसी तरह सुरक्षित है | यह संसार 
के आजतक के अनूभव के खिलाफ है। इतना ही नही, देश से इतने कष्ट- 
सहन, आत्मोत्सगें की आशा और आग्रह करना कि जिससे विरोधी अपनी 
कुचाल छोडकर सीधी राह पर भ्रा जाय, मनुष्य के स्वभाव-धर्म के विरुद्ध 
है। सरकार तो एक यत्र है। यत्र की कही आत्मा होती है ? किसी सरकार 
से अपने पापो के प्रायश्चित्त या आत्मा के सुधार की आशा करना पक्की 
वेश्या से पतित्रता होने की आशा करना है । हि 

इन विचारो से कोई भी सत्याग्रही सहमत नही हो सकता। हां, ऐसे 
विचार रखनेवालो की शोचनीय अवस्था पर सहानुभूति श्रवश्य हो सकती 
है | इसमे पहली भूल जो लोग करते हैं यह है कि वे पशु और मनुष्य के 
पूर्वोक्त भ्रंवर को भुला देते है । “दूसरे, मनुष्य को पशु मानना अर्थात्‌ पश्चु 
की तरह उसे आ्ञत्म-सुधार-शक्ति से ही हीन मानना, मनृष्य-जाति के प्रति 
अक्षम्य अपराध है। यदि हम स्वयं अपनी भूलो का सुधार करते है, अपने 
पापो पर परचात्ताप करते है तो हम यह मान ही नही सकते कि संसार के 
किसी मनुष्य में यह शक्ति नही है--या नष्ट हो गई है । हा, एक समय 
ऐसा आता है जब पापी मनृष्य की यह शक्ति उस पाप के अमित बोझ से 
इतनी दव जाती है कि उसका रहना न रहना वरावर हो जाता है। पर वह 
अवस्था उसके अंत की ही भ्रवस्था है । कोई जल्दी सभल जाते है, कोई देर 
से सभलता है। यह तो सस्कारो पर अवलबित है और जो नहीं सभलते 
है वे अपने श्राप नष्ट हो जाते है । यह प्रकृति का सिद्ध नियम है । 

यदि हमारे आत्मोत्सगगं और कष्ट-सहन से विरोधी शक्तियों की मनु- 
ध्यता जाग्रत नही दिखाई देती तो हमें हताश होने या धीरज छोड़ देने की 
जरा भी जरूरत नही है । हमारे सत्याग्रह-आदोलन को नैतिक शवित ने 
ससार पर बहुत अधिक प्रभाव डाला है। सरकार चाहे एक कल-रूप 
हो, पर उसके विधाता मनुष्य ही हैं और विधाता श्रपनी सृष्टि की उत्पत्ति, 
स्थिति, लय, परिवर्तत सबकी शक्ति रखता है । यत्र से उसका विधाता हर 
हालत में श्रेष्ठ और उच्च होता है । 
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दूसरी भूल वे यह करते हैं कि वे शस्त्र-युद्ध और शाति-युद्ध, दोनो के 
सिद्धांतो और नियमो की खिचड़ी कर देते है। सिद्धातत. शस्त्र-युद्ध को हम 
मनुष्योचित नही मानते । मनुष्य को पशु-वल धारण करते हुए या उसका 
उपयोग करते हुए देखकर मनुष्यता की दृष्टि में हमारी गर्दन कुक जाती 
है। अपने स्वार्थ के लिए एक-दूसरे का खून करना, एक-दूसरे पर अत्याचार 
और आक्रमण करना वुद्धि और भावनावाले मनुष्य के कानून मे जायज 
नहीं मता जा सकता। हा, सत्य और धर्ममूलक स्वार्थ की रक्षा करना 
प्रत्येक मनुष्य का जन्मसिद्ध श्रधिकार है, पर वह मनुष्य रहकर ही उसकी 
रक्षा या प्राप्ति कर सकता है। जब एक ओर स्वार्थ की रक्षा करनी है 
और दूसरी ओर पशुता भ्रगीकार करनी पड़ती है, ऐसी भ्रवस्था मे सच्चा 
वीर अपने प्राण रहते मनुष्योचित शाति के साथ उसकी रक्षा करेगा। उसके 
लिए अपने प्राण भी गंवा देगा, पर पशुता को कभी स्वीकार नही करेगा | 
कभी अपने कमजोर और पतित भाई पर हाथ उठाकर अपनी निबंलता का 
परिचय न देगा। शस्त्र-युद्ध अथवा कठोर सत्य कहे तो पशु-बल के युद्ध में 
शत्रु को अधिक-से-अधिक हानि और अपनेको कम-से-कम हानि पहुंचाना 
वीरता का और खुद बचे रहकर शत्रु को कद कर लेता वृद्धिमानी का चिह्न 
समझा जाता है, परंतु शाति-युद्ध में ऐसा नही होता । शस्त्र-युद्ध प्रतिपक्षी 
के मन और हृदय पर कव्जा करना चाहता है और यह स्वयं कष्ट सह- 
कर ही, भ्रात्म-बलिदान करके ही,किया जा सकता है। शस्त्र-युद्धवाले अपने 
को परस्पर शत्रु मानते है । अतएव वे परस्पर आक्रमण, रक्तपात को जायज 
मानते है, पर शात-युद्धवाले अपने प्रतिपक्षी को भूला-भटका मनुष्य-- 
अपना ही एक भाई मानते है । इसलिए वे स्वय कष्ट उठाकर अपना और 
दोनों का हित करते हे । जो लोग मनुष्य को मनुष्य मानते हे, अ्रपनी ही 
तरह दूसरे को भी भूल और पाप कर सकनेवाला और आत्म-सुधार-क्षम 

“ मानते ह वे शाति-युद्ध को ही मनुष्योचित युद्ध मान सकते है । 

भारत ने इस सिद्धात को व्यापक रूप से अपनाकर अपने उन्नत 

मनुष्यत्व और परिष्कृत वीरता का परिचय संसार को दिया है और एक 
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दिन आवेगा जब इस देन के लिए संसार को उसके चरणों पर सिर भुकाना 
पड़ेगा। मनुष्य-जाति के इतिहास में सामूहिक पशुता के ऊपर सामुदायिक 
मनुष्यता की विजय की यह पहली तैयारी है। परमेश्वर हमारे पश्च-वल 
और पशु-भाव को दिन-दिन क्षीण करे और हंमें मनुष्य के सच्चे वल और 
भावो को पहचानने और अपनाने में अधिकाधिक अग्रसर करे, जिससे श्रकेला 
भारत ही नही, सारी मनृष्य-जाति पशुता की अधेरी खाई से निकलकर 
मनुष्यता के राज-मार्ग पर झा जाय और विकास-कक्षा में अपने मनुष्य- 
नाम को सार्थक करे। ३ 


4 ४ $ 
धर्म श्नौर राजनीति 
“घर्महीन राजनीति गले की फांसी है।” 

-+सो० क० गांधी 

धर्म वीर है, पर कायर इसे भपनी बुजदिली की ढाल बनाता है। धर्म 
निर्भय है,पर डरपोक वली से अपनी जान बचाने के लिए उसकी शरण जाता 
है। धर्म आजाद है, पर गुलाम उसका उपयोग अपनी बेडिया मजबूत 
करने मे करता है । धर्म के नाम पर, घर्मं की ओट में, क्या-क्या अनर्थ 
ससार में नही होते ? धर्म की दुहाई देकर एक ॑ देझ्ष दूसरे देश को चूसता 
है, धर्म की रक्षा के लिए श्रापस मे तलवारे चलती है--भाई भाई के खून 
की नदी बहाता है। धर्म तो कहता है, में लॉकिक और पारलौकिक उन्नति 
के लिए हु, प्रेम के लिए हू, सत्य के लिए हू, पर धर्म के मतवाले उसकी 
सुने तव न! वुरे-से-बुरे पापाचार और अत्याचार धर्म की साया के नीचे 
किये जाते है। इस उल्टी गगा के दो फल दिखाई देते है--धमम से लोग की 
श्रद्धा उठ जाना और अधर्म को धर्म समझ वैठना । पहले दल में श्रधिकतर 
पढे-लिखे सुश्िक्षित कहलानेवाले लोग है और दूसरे समाज में ज्यादातर 
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कम पढ़ें-लिखे या यंवार लोग । पहले दल के लोग ऊपरी गंदगी को देखकर 
भीतरी सार-वस्तु को भी मेली समझ रहे हैं और दूसरे दल के लोग तो 
उसी गटरगगा को धर्म मानकर धर्म की विडंम्बना करते है । एक गेरुओआा 
पहननेवाले को, तिलक-छापा करनेवाले कौ, ढोगी और पाखडी मानता है 
श्ौर दूसरा साक्षात्‌ धर्म और ईदवर का अवतार। वास्तव में देखा जाय तो 
धर्म, धर्म-तत््वो को समभकर उसके अनुसार आचरण करने मे हैं, कण्ठी, 
छापा, भभूत, गेरुआ आदि तो उसके बाहरी चिह्न-मात्र है। वे केवल यह 
दिखलाते हैं कि अमुक मनुष्य धर्माचरण के किस दर्जे का साधक है। 
अच्छा तो धर्म क्या ? 
“्यतोष्ण्युद्यनि श्रेयसल सिद्धि; सघस ।! 

अर्थात्‌--“जिससे इस लोक मे उन्‍तति और परलोक में सुख मिले वही 
धर्म है।” दूसरे शब्दों में मानवी जीवन के स्वाभाविक पूर्ण विकास का जो 
मार्ग है, जो नियम है, उसे धर्म कहते है । इसके विपरीत जो है वह सव अधर्म 
कहलाता है । धर्म शास्त्रीय शब्द है, कतेव्य लौकिक या सामाजिक | कतंव्य 
धर्म का स्थूल रूप है। मनुष्य इस धर्मं-मार्गे पर चलने के लिए निसर्गतः स्व- 
तंत्र है। इस आजादी के बिना वह एक कदम भी आगे नहीं बढ सकता । 
उसकी इस झाजूदी में बाधा डालना, उसकी स्वतंत्रता छीनना है, प्रकृति 
देवी का अपराध करना है और मनृष्य-जाति की उन्नति में बाधक होना है। 
आजादी धर्म की सहायक है । झ्रतएवं मानवी जीवन के लिए दो बाते परम 
श्रावश्यक है । 

१ धर्म का पालन, २ पूरी आराजादी | 

इस विकास-क्रम में मनुष्य को कई स्थितियों में से गुजरना पडता है। 
यही जीवन के भिन्‍न-भिन्‍न विभाग और अवस्थाएं हूँ | इनमें म ष्य 
जो कुछ पाता या सीखता है वही संस्कार बनता है। 'सस्क्ृति' शब्द इसी 
संस्कार से बनता है। जिसकी , संस्कृति जितनी अ्रच्छी होती है उतना ही 
उसका विकास सुगम और शीघ्र होता है । पश्चिमी या भौतिक सस्कृति 
हमारे लिए इसी कारण हानिकर है कि वह धर्म-मार्ग से कोसो दूर चली गई 
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है। उसने धर्म को राजनीति के हाथ मे बेच दिया है, उसमें पश्यु-वृत्ति की 
प्रधानता हो गई है, उसकी गति पतन की भ्रोर है । 

मनुष्य समाज-शील है। जो व्यक्ति का ध्येय है वही समाज का ध्येय 
है। समाज की स्थिति और रक्षा तथा मनुष्य के पारस्परिक सवधो के लिए 
जो नियम वनाये यये हैं, उन्हे नीति कहते हैं। वे व्यक्तिगत विकास के वाघधक 
नही हो सकते । समाज व्यक्ति के लिए है, व्यक्ति समाज के लिए नही है। 
व्यक्ति और समाज के हित एक ही है । व्यक्ति के विकास-मार्ग से समाज 
का विकास-मार्ग भिन्‍न नही हो सकता ) समाज की रक्षा के नियम समाज 
के विकास-मार्ग अर्थात्‌ नीति-बर्म की छोड़कर नहीं रह सकते । धर्म पति 
है, नीति उसकी गृहलक्ष्मी है ! धर्म जीवत का नियामक और नेता है, नीति 
जीवन को धर्म पालन के योग्य बनाती है, धर्म की भ्रनुसारिणी है। समाज 
ऐसा कोई नियम नही वना सकता जो धर्मे-तत्व के विपरीत हो और यदि 
बनावे तो व्यक्ति उसको न मानने के लिए पूर्ण स्वतंत्र है, क्योंकि वह नीति 
नही, भ्रनीति है। 

राज्य समाज का एक अंग है। समाज का भरण-पोपण, रक्षण और 
विक्षण उसका प्रधान कतेव्य है । समाज ही अपनी सुविधा और श्रावदयकता 
के अनुसार राज्य की सृष्टि करता है। वहाँ राज्य को अपनी सत्ता का कुछ 
अंश प्रदान करता है । समाज के सकेत और व्यवस्था के अनुसार काम 
करना राज्य का कर्तव्य है। कते्य का पालन ठीक-ठीक न होने पर समाज 
इस राज्य-संस्था को तोड़कर दूसरी सस्था कायम कर सकता है। इसीको 
सरकार कहते हैं । अतएव राजनीति समाजनीति का एक भ्रग हुई। समाज- 
नीति धर्म-नीति के प्रतिकूल नही हो सकती। अत राजनीति भी घर्म 
के शासन के वाहर नही जा सकती । राजनीति धर्म की सेवक है। राज्य 
धर्म के रक्षण के लिए है, भक्षण के लिए नही । वह राज्य या सरकार सबसे 
श्रेष्ठ है, जो समाज पर कम-से-कम शासन करती हो । जिस राज्य मे प्रजा 
को यह न मालूम हो कि हमपर कोई राज कर रहा है, कुछ वोक या दवाव 
हमपर है, वही राज्य सर्वोत्तम है और जिस राज्य में प्रजा पग-पग पर 
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पीड़ित, अपमानित हो रही हो, लूटी जा रही हो वह तो नरक के समान है। 
उस राज्य के अधीन रहना अपने मनुष्यत्व को खाँना है। वह पाप है। 

आदर्श और उत्कृष्ट राज्य वही हो सकता है जिसके संचालक प्रजा 
के चुनें हुए लोग हो, जो प्रजा के मत के अनुसार उसकी भलाई के ही लिए 
उसे चलाते हों। इसीको स्वराज्य कहते है। 

इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि भारत घर्मं को आत्म-विकास का 
मार्ग मानता है, लौकिक और पारलौकिक उन्नति का साधन मानता है । 
धर्म के विवा न उसका जीवन है, न गति है। उसका जन्म, जीवन और मृत्यु 
तीनो धर्ममय ह; उसका समाज-शास्त्र, अर्थ-शास्त्र, नीति, राजनीति-विज्ञान 
सब धर्म की बुनियाद पर स्थिति है--होने चाहिए । सबका ध्येय धर्म-पालन 
है। वह व्यक्ति.न राज्य की सेवा कर सकता है, न धर्म की, जो राजनीति 
को धर्म से पृथक मानता हो । वह शास्ता और शासक अपधघर्मी है, जो प्रजा 
को भूठ बोलने पर मजबूर करता हो, जो उसके हुक्म पर. प्रजा के दब जाने 
ओर डर जाने पर मूछो पर ताव देता हो । वह प्रजा अधर्मी है,जो असत्य भौर 
भय के भावों को अपने हृदय में स्थान देती हो जो सच वात कहते हुए 
डरती हो और दबती हो । जहा धर्म है वहा भय और श्रसत्य नही, और 
जहा भय और असत्य है, वहा धर्म नही । वे पाखंडी है,जो धर्म के नाम पर 
लोगो को सच बोलते हुए रोकते हो, निर्भय रहने में खुतरा बताते हो और 
बुजदिली प्र अवलमंदी और दानाई का मुलम्मा चढ़ाते हों। 


$ पर ३ 
आदश समाज 


गांधीजी कोरे आदर्शवादी नही थे । वह श्रादर्श का उल्लेख करके उसके 
व्यावहारिक रूप पर विशेष जोर देते रहते थे । भ्रतः उनके लेखों व वाक्‍्यो 
को पढ़ते समय सदैव इस वात का ध्यान रखना चाहिए कि कौन-सी वात तो 
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वे आदर्श अवस्था के लिए कह रहे हे और कौन-सी वर्तमान अवस्था के लिए 
व कौन-सी सघधिकाल के लिए । अपने सामाजिक आदझे में वे अराजकवादी 
कहें जा सकते हे, जिसका यह अर्थ हुआ कि समाज में किसी प्रकार की 
कोई सरकार न रहे, सव लोग अपने घर-घर के राजा हो जावे। इसी आदर्श 
को कही उन्होंने 'राम-राज्य' कही 'सर्वोदय और कही अहिसक स्वराज्य' 
आदि नामो से पुकारा है। लेकिन समाज की अतिम अवस्था का यह चित्र 
एकाएक समझ में नही आता । क्या प्तचमुच मनुष्य इस पृथ्वी तल पर कभी 
इतना उन्‍नत--देवता या सत-मुनि की तरह नि स्पृह, निरपेक्ष हो जायगा, 
जिसके लिए किसी छोटी या बड़ी सामूहिक व्यवस्था की भी आवश्यकता न 
रहेगी ? मेरी वुद्धि जहातक पहुंचती है उस आदर्ण समाज में छोटी-छोटी 
पचायतो के रूप में कई व्यवस्था मंडल, रहेगे, सारे देश या राष्ट्र के लिए 
एक बड़ी पचायत के रूप में एक केद्रीय व्यवस्था-मंडल रहेगा और रह 
सकता है। वह दंड के वल से शासन नही करेगा, इसलिए आज की भाषा 
में वह सरकार नही कहा जायगा | 

अब यह सवाल उठता है कि उसमे व्यक्तिगत सपत्ति रहेगी या नही, 
और रही तो उसका क्या स्वरूप होगा ? यह तो मानना होगा कि उस 
आदरशं समाज में संपत्ति रहेगी और उसकी व्यवस्था समाज को करनी 
पड़ेगी | श्रव या तो सारी संपत्ति पर सामाजिक नियंत्रण वल्कि नियमन 
रखा जाय या मूलभूत उद्योगो (6४ ॥तए४६०४४७) अथवा उत्पादन के 
साधन पर देश के सभी उद्योग-घंघे केवल सामाजिक नियंत्रण या नियमन 
में किस प्रकार चल सकेंगे, यह वात अ्रभी दिमाग में नहीं समाती | यही 
ज्यादा व्यावहारिक और सम्भवनीय मालूम होता है कि मूल-भूत उद्योग 
अथवा साधन तो समाज अथवा राज के नियमन में रहे और दूसरे बड़े 
उद्योग-बबे व्यक्तिगत नियमन से चलें । ट्रस्टीगिप का सवाल इन व्यवित- 
गत नियमन में चलनेवाले उद्योग-धंधो के संबंध में पैदा हो सकता है। 
एक तरह से यह छोटे और बड़े सब व्यवस्यापक मण्डल ट्रस्टी ही होगे । 
राजसस्था (888) भी तो उस समय सारे समाज के लिए एक ट्रस्टी का 
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ही काम करेगी। तो यो कहना चाहिए कि दो प्रकार के ट्रस्टी रहेंगे-- 
एक सामाजिक और सामूहिक रूप में काम करेगे जैसे राजसंस्था और 
दूसरे वैयक्तिक रूप में । ट्रस्ट शब्द का आज भी कानून में एक खास अर्थ 
है और ट्रस्टियों पर आज भी कानून के अनुसार कुछ जिम्मेदारियां है, 
जिनके न निवाहने पर ट्रस्टी राज-नियमानुसार दोपी माने जाते है । महा- 
त्माजी का 'ट्रस्टी' शब्द इसी कानूनी अर्थ में ग्रहण करना चाहिए श्र्थात्‌ यह्‌ 
कि आदर्श व्यवस्था में जो व्यक्ति छोटे-बड़े काम-धधे करेंगे वे उसके 
मालिक नही होगे वल्कि राज-व्यवस्था के अनुसार उनके ट्रस्टी होगे और 
राज-नियमानुसार उसका संचालन करते हुए अपने कत्तंव्यों का पालन 
करेंगे। न करने की अवस्था में राज-नियमानूसार अपराधी समझे जाय॑ंगे 
और उनके लिए उचित कायवाई की जायगी। 

तो यह सवाल उठता है क्या कि पूृजीपति आदि अपने-आप ट्रस्टी वन 
जायंगे ? इसे भी स्पष्ट समझ ले । 

यह तो मानकर ही चलना होगा कि यह चित्र आज की अ्रवस्था का 
नही है, वल्कि उस अवस्था का है जबकि जनता का राज्य स्थापित हो गया 
होगा। अर्थात्‌ देश में जगह-जगह छोटे पचायती राज्य कायम हो चुके होगे 
आऔर उन सबके ऊपर एक बड़ी पंचायत बनी होगी, जिसे “हिंदुस्तान पंचा- 
यत” कह सकते है। इनमें मूल उद्योग (&०7 [7608076७) पंचायतों 
के द्वारा चलेगे और छोटे उद्योग व्यक्तियों द्वारा। ट्रस्टीशिप का सवाल 
छोटे उद्योगों से ताल्लुक रखता है। इन छोटे उद्योगो को चलानेवाले 
गाधीजी के राज्य में उन उद्योगो के मालिक नही, बल्कि ट्रस्टी रहेगे । ट्रस्ट 
का एक कानून रहेगा जैसाकि आज भी है। मयर उसमे काफी सुधार 
कर दिये जायंगे । जव सरकारी कानून ही ऐसा हो जायगा कि मूल उद्योग 
सरकार के द्वारा चले और छोटे उद्योग ट्रस्टियो द्वारा तो फिर यह सवाल ही 
कहा रह जाता है कि पूजीपति अपनी खुशी से कैसे ट्रस्टी वन जायगे। हा, 
आज जो शासन-व्यवस्था है, उसके अनुसार व्यक्ति अपनी कमाई का 
आप मालिक है परंतु आगे चलकर यह व्यवस्था हमे बदलनी होगी। अरब 
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जव कानून वनाने की सत्ता हमारे हाथ में आ गई है तो सुविधानुसार 
कानून के द्वारा देश के तमाम उद्योगो की व्यवस्था उपरोक्त प्रकार से कर 
देंगे । कितु हा, जबतक वहुमत इस पक्ष में न होगा तवतक या तो हमें 
इंतजार करना होगा या फिर जल्दी ही दूसरी क्रवाति करनी होगी । 
यह क्ाति एकदेशीय न होगी, क्योकि व्यापक व सही दृष्टि से 

देखा जाय तो सारा विदव एक-दूसरे से अभिन्न व संलग्न है, अत हम किसी 
एक देश या समाज का विचार ऐकातिक रूप से कर ही नही सकते । रेल, 
हवाई जहाज, टेलीफोन, रेडियो आदि ने व्यावहारिक रूप से भी सब देशों 
को एक-दूसरे के इतना नजदीक ला दिया है कि हम सव विचार-भिन्नता की 
दृष्टि से वहुत ज्यादा कर ही नही सकते | देशो या राष्ट्रो की समस्याएं भी 
अब इतनी स्पष्ट, व्यापक और सर्वग्राही होती जा रही है कि अकेले रहकर 
कोई भी देश उनको हल नही कर सकता है । मुझे तो सीधी समस्या एक ही 
दिखाई देती है--सारा मनुष्य-समाज हो प्रकार के लोगों में वंट-सा गया 
है--एक अमीर, दूसरा गरीब , एक पीड़क, दूसरा पीडित; एक भासक, 
दूसरा भासित । 

अब यह विभाजन बहुत कृत्रिम हो गया है व इसने महान्‌ अन्याय तथा 
अत्याचार का रूप धारण कर लिया है, जिसके फलस्वरूप संसार की तमाम 
छोटी, पिछडी, श्रनिक्षित, दवी, गुलाम, गरीब जनता का कोई वाली-वारस 
नही दिखाई पड़ता। जितनी सुख-सुविवा--स्वत्तत्रता है उसके मुस्तहक, 
ठेकेदार, कुछ विगिष्ट लोग या वर्ग--जैसे हो गये हैँ और अधिकांश 
जनता अपने पालन-पोपण व रक्षा के लिए उन्हीकी ओर मुह उठाये 
रहती है। 

इस दृष्टि से भारत और विश्व की समस्याएं भिन्न नहीं हैं और 
उनका एक ही हल है आदर्श समाज की स्थापना करना, फिर उसे चाहे 
आप 'सर्वोदिय' कहे, 'समाज-सत्ता-प्रधान' कहें, 'कल्वाणकारी' कहे ! जिस 
समाज में ऊंच-नीच, गरीव-अ्रमीर, हाकिम-महकूम, का भेद न रहे--- 
समता, न्याय, भाति और 'सहयोग का भाव रहे, ऊपर के वूंघनो को 
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बजाय भीतरी नियंत्रण रहे--वही आदर्श समाज हो सकता है । उसीकी 
सं गपना के लिए हमे दिन-रात श्रथक परिश्रम करना चाहिए। 


£ हू ६ 
अहिंसा वीरों का घर्म है 


अहिसा-धर्मी को सबसे पहले यह समझ लेना चाहिए कि अहिंसा मुर्दे 
का या कायर का धर्म नही है, वल्कि जिंदों का और वीरो का जीवित धर्म 
है। अत्याचार को, सकट को,ग्रनुभव न कर सकना जडता और मुर्दापन है । 
अनुभव करते हुए उनसे: डर या दव जाना, भाग खडे होना, मुह छिपा जाना, 
उसका कुछ प्रतिकार न करना कायरता है । जो मनुष्य न तो अत्याचार या 
दु ख का अनुभव करता हो न प्रतिकार, और फिर भी अपनेको भ्रहिसा-ब्रती 
कहता हो तो या तो वह मूख्ख है या पाखण्डी । अहिसा में प्रतिकार का भाव 
तो है, परतु प्रतिकार की विधि दूसरे को अपने लिए कष्ट देना नही, अत्या- 
चारी को दण्ड देना या उसका वध करना नही, बल्कि स्वय अपने कष्ट सहन 
की पराकाणष्ठा कर देना, अपने प्राण तक को उसमे भोक देना है। सच्ची 
वीरता और निर्भयता क्‍या है ” जिसने अनुचित सकट और अत्याचार का 
मुकावला करने के लिए स्वेच्छा से दूसरे श्रनेक सकटो, कष्टो का और 
प्राजात तक का आवाहन कर लिया, उनकी वीरता का मुकाबला भला 
क्या हो सकता है ? भाग जानेवाले की अपेक्षा प्रहार करके रक्षा करनेवाला 
जरूर वीर है, परतु प्रहार करने मे अपनी जान वचाने की कमजोरी फिर 
भी छिपी रहती । पर अश्रहिसा-ब्रती तो, अपने प्राणो को हथेली पर लिये 
रहता है। दुर्दंशा के साथ अपसानित होकर, रोग-जाल से जकडा जाकर, 
भार-भूत होकर, पद-दलित होकर जीने की अपेक्षा वह मरने को हजार वार 
पतसद करना है । महात्माजी ने जब वछड़े को जहर की पिचकारी दिलाई, 
अथवा खेती को नष्ट करनेवाले व दरो के प्राण-हरण का उपाय वह सोचने लगे 
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अथवा उन्होने जव यह उदाहरण दिया कि अपनी अवोध कन्या को अत्याचारी 
के व्जीभूत होने देने के बदले में उसकी गर्देन बड़ से श्रलग कर देना पसंद 
करूंगा, उस समय यह वीर का जीता-जागता अहिसा-धर्म उनके अंदर काम 
कर रहा था । उन्होंने सोचा कि रोग-व्याकुल वछड़े को तड़पने देना और 
दुख से छुटकारे का उपाय न करना अहिसा की पंगुृता है। इसी श्रकार 
वंदरों से खेती की रक्षा करने का सावन ढूढना श्रहिसा के सर्व-व्यापक धर्म 
होने में दकावट डालना है और सतीत्व भग होने के वजाय मर जाना श्रेष्ठ 
है,यह भाव यदि अहिला में नही है तो वह्‌ पवित्रता और तेजस्विता की सहा- 
यक अहिसा नही हो सकती । इसलिए उनको यह सोचना ही पडा और हरेक 
अहिसा-धर्मी को सोचना पडेया कि जीवन के भिन्‍न-भिन्‍न प्रातो मे अहिसा 
का व्यवहार व प्रचार किस प्रकार करें । यदि श्रहिसा-वर्म कोरी किताबों 
में रखा रहनेवाला धर्म नही है, मुठ्ठीभर लोगो के जीवन को उच्च और 
पवित्र वनानेवाला धर्म नही है, वल्कि ३५ करोड भारतवासी एवं दुनिया 
के करोड़ो लोगों के घर में और जीवन मे जीवित रहने योग्य है, तो उसकी 
व्यवहार-बास्त्र और श्राचार-भास्त्र का रूप धारण किये विना गति नहीं। 
आखिर मनुप्य जीवन में कम-से-कम हिसा करने के निम्रम का वचवर्त 
होकर ही रह सकता है, क्योकि जबतक सास चलती रहती है, दवतक 
उसमे सूक्ष्म हिंसा होती ही रहती है | ऐसी दण्मा मे अहिसा की ओर हमारी 
गति होते हुए भी हमको कदम-कदस पर कहा क्रिस अंश पर हिंसा क्षम्य हो 
सकती है झ्रौर कहां हिंसा के रूप मे अहिसा छिपी रहती हैं एवं कहां श्रहिसा 
के दिव्य रूप में हिसा घर किये रहती है, यह जानना परम आवश्यक है। 
बछडे का प्राण-हरण पहली बात का श्र खून निकलने तक गाय-मभैन्न को 
दुहना, कमाइश्रो को गाय-भेस खरीदने के लिए बहुत व्याज पर रुपये देना, 
भहाजनो का आसामियो को रुपये के लोभ से चूसना, विववाओ्रोंकों वलपूर्वक 
रोककर व्यभिचार और भ्रूण-हत्वाओ की पृद्धि करना आदि दूसरे प्रकार 
के उदाहरण हूँ । हमें यह देखना चाहिए कि वास्तव में मनुष्य या प्राणी 
किसीको कप्ट न देते हुए गौरव-पूर्वक ससार में किस प्रकार रह सकता है। 
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उस अहिसा का कुछ मूल्य नही है,जो न सामनेवाले का कष्ट कम करने की 
प्रवृत्ति रखती हो और न गौरव के साथ जीवित रहने का भाव बढ़ाती हो, 
ऐसी अहिंसा जिसमे इन दोनो-भावो के विकास की पूरी गुजाइश है, एक 
जीवित और वीर मनुष्य की सतेज और सक्रिय अहिसा हो सकती है, न कि 
झुक मुर्दा और कायर मनुष्य की म्लान, दीन और निष्क्रिय अहिंसा । 


$ ७.३४ 
पाप क्या है ? 


हम बहुत वार 'पाप' शब्द का प्रयोग करते है, परतु उसका भ्र्य समझे 
हुए नही होते । श्रत: कई वार साधारण भूल, अपराध भी पाप की श्रेणी में 
ले लिया जाता है और जहां पाप नही है वहा भी पाप मान लिया जाता है । 
इसलिए जरूरी है कि हम पाप का स्वरूप अच्छी तरह समझ लें । 

साधारणतः बुरे कर्म पाप कहलाते है, विशेषत: भ्रनेतिक कर्मो को पाप 
कहते है । जो कर्म अनजान मे, या पाप की भावना मन में न रहते हुए, भूल, 
अम या सहज-प्रेरणा से हो जाते हे व जिनका असर सामनेवाले या समाज 
पर ऊपर-ही-ऊपर होकर रह जाता है, उसे एकाएक पाप नहीं कहना 
चाहिए। वह कौटुबिक, सामाजिक या राजनीतिक भूल या अपराध हो 
सकता है, जैसे चार बजे कार्यालय में पहुचने का नियम है और पाच बजे 
पहुचे तो यह नियम-भग है, इसे पाप नही माना जा सकता । 

पाप के लिए दो हत्तें जुरूरी है--नीति, सदाचार का उल्लघन होता हो 
और इस भावना से ही किया गया हो । 

नीति-नियम व्यक्ति की उन्नति तथा श्रेय व समाज की व्यवस्था तथा 
प्रगति की दृष्टि से बनाये गये है। वे इतने आम हो गये है कि ईइवरी नियम 
के तौर पर सव जगह माने जाते है। अनीश्वरवादी, अनात्मावादी या 
नास्तिक समझे जानेवाले लोग भी वैयक्तिक व सामाजिक दृष्टि से उन्हे 
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अनिवार्य मानते है । 
वे मुख्यत ये है (१) सत्य व्यवहार करना, (२)विना कारण किसी- 
को पीडा न पहुंचाना, (३) चोरी व बलात्कार न करना, (४) किसीकी 
वहु-वेटी को वुरी निगाह से न देखना । 
इन चारो में सव प्रकार के पापो का समावेश हो जाता है, वल्कि इन्हे 
और भी संक्षेप मे कहना चाहे तो असत्य व हिसा--ये ही दो पाप सचमुच 
पाप है, क्योकि इनका सहारा लिए विना कोई पाप नही किया जा सकता। 
चोरी, बलात्कार, व्यभिचार--सवमें झूठ व हिंसा की सहायता लेनी 
पड़ती है । व्यभिचार चोरी है, वलात्कार डाका है । भ्रत* पाप से बचने के 
लिए मनुष्य दो ही ब्रत ले ले--भूठ का सहारा नहीं लूगा, दूसरो पर 
ज्यादती-वलात्कार नही करूंगा । > 
भूंठ का सहारा लेना, दूसरों को धोखा देना है, ज्यादती व बलात्कार 
“करना उसकी स्वतंत्रता में दखल देना है । इस धोखे या ज्यादती की प्रवृति 
का खुद हमारे मन पर भी बुरा परिणाम होता है, हमारा भी शांति-सूख 
मिट जाता है । 
इस पाप को घोने का गुण तो ईइवर-शरणता या भक्ति में है। जब' 
तुम सवकुछ ईव्वर के लिए ही करोगे, सवकुछ उसीको श्रपंण करोगे, उसके 
सिवा तुम्हारे लिए ससार में कोई व कुछ है ही नही, तब तुम्हे भूठ, छल, 
ज्यादती, बलात्कार की जुरूरत ही क्या रह जायगी ? 
इस तरह वर्तमान या अगले पापो से वचाव होगया । वर्तेमान वृत्ति 
का अवसर पिछले पापो पर भी पडता है । उनका तीखापन निकल जाता 
है, वे आग निकली हुई राख की तरह हो जाते ह । उनका ऊपरी रूप तो 
वना रहता है, पर भीतरी प्राण या वल नष्ट हो जाता है। उनका फलतु म 
तक आवेगा, परतु पहले तुम उसके खयाल मात्र से काप उठते थे , अब तुम 
खुजी से उसका स्वागत करने को तैयार हो जाओगे । 
पहले तुम निराधार, असहाय थे, श्रव तुम्हे ईश्वररूपी डाड पकड़ने 
को मिल गया है,जिसने अगले पापों का भय मिटाकर तुम्हे श्रधिक निर्भेय 
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कर दिया है। इससे पहले जो तीर की तरह आकर लगता था अ्रव वह 
फूल की तरह लगकर गिर जायगा | 

जिन भक्तों व संतो ने जृहर का प्याला खुगी-खुशी पी लिया, सूली- 
फांसी पर चढ़ गये, गरम तेल के कढ़ाव में कूद पड़े, आग मे डाल दिये गये, 
उन्हे जो इनसव यांतनाम्रो को सहने का वल मिला,वैसे ही पापो के फल को 
सहने का बल मिल जाता है । इसीको कहते है पापो का भस्म हो जाना। 
जो साप था वह फूलो की माला बन गया । 

पाप के भी दो स्वरूप होते है । एक कर््ता--करनेवाले की भावना, 
दूसरा उसपर और समाज पर होनेवाला परिणमम । 

मनुष्य के मन में सवकुछ करने की भावना होती है तभी वह करता 
है। यह सच है कि सृष्टि के पदार्थों को देखकर ही उसे उनको पाने या भोगने 
की अभिलापा होती है और इसीसे वह उनको पाने या भोगने के कर्म में 
भ्रवृत्त होता है । इन पदार्थों का होना या रहना तो तभी अ्सभव हो सकता 
है जब सृष्टि न रहे, न फिर वह पैदा ही होने पावे । 

एक तो ऐसा हो नहीं सकता, क्योकि परमात्मा या प्रकृति का 
स्वभाव ही सृष्टि को बनाना व अपने मे लय कर लेना है। दूसरे, सृष्टि ही 
न रही तो फिर जीव, मनुष्य व उसकी समस्या ही कहा रहेगी ? 

ग्रत: हमें सृष्टि के पदार्थों के अस्तित्व को अनिवाये या भ्रमिट मान- 
कर ही चलना होगा, उनके उपस्थित रहते हुए भी उनके कारण जो पाप- 
प्रवृत्ति होती है उसका इलाज ढूढना होगा। अत: सृष्टि व उसके पदार्थो को 
छोड़कर हमे खुद मनुष्य में ही उसका इलाज ढूढ़ना है। मनुष्य जब उससे 
प्रेरित होता है, उनके पानें की इच्छा व पाने की भावना करता है, तभी तो 
किसी कर्म या पाप की प्रवृत्ति होगी ! 

यदि हमने सब स्त्रियो को मा-वहन-वेटी मान रखा हो तो उनके मौजूद 
रहते हुए भी कंसे कुभावना मन में आवेगी ? यदि हमने यह समझ लिया 
है कि दूसरे के घन को हाथ लगाना बुरा है तो फिर क्यो चोरी की प्रेरणा 
सन में जगेगी ? झत: व्यभिचार, चोरी, घोखा-घडी, बलात्कार, मारकाट, 
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भूठ आदि की प्रेरणा पहले मन में उठती है फिर वँसी क्रिया होती है । 

इस छान-बीन से हम इस नतीजे पर पहुंचते है कि पाप का मूल मन में 
है, कर्म में तो वह सिर्फ प्रकट होता है। समाज कर्म का ही हिसाव अधिक 
लगाता है, क्योकि भावना को तो वह जान नहीं पाता। करें के द्वारा ही 
वह उसतक पहुच सकता है। 

कर्म या आ्राचरण के सवघ में तो समाज व राज्य आदि ने वहुतेरे विधि- 
निषेध वना रखे है । उसके व्यौरे में पदना अप्रासगिक है, परंतु भावना या 
मानसिक विकार के संबंध में अवश्य अधिक जान लेना चाहिए, क्योकि जड़ 
को ही संभालना श्रच्छा है, जिससे पेड ही न वनने पावे | 

फिर भावना का साक्षी स्वयं कर्ता ही ज्यादा हो सकता है । समाज तो 
अनेक कर्मो के नाते को देखकर भावना या नीयत के वारे में सही या गलत 
अनुमान लगा सकता है। अ्रतः व्यक्ति को खुद अपनी नीयत, इरादे के वारे 
में सतक॑, साववान व जागृत रहना वहुत जरूरी है, क्योकि घर में छिपे 
चोर या श्रास्तीन के साप की तरह यह पहले खुद अपनेको व पीछे समाज 
को भी परेशान व च्रस्त करके छोड़ता है । 

पाप की कल्पना मनुप्य को उसकी संस्कृति के अनुसार होती है । 
सभ्यता या संस्कृति की जिस तह पर वह होगा, वैसा ही उसके पाप का चित्र 
होगा । 

कई जंगली जातियां ऐसी होती हैं, जो प्रत्यक्ष मैथुन को ही व्यभिचार 
मानती है और कई लोग ऐसे हूं कि मर्बादित व्यभिचार को भी दोप नहीं 
मानते । वे संस्कृति की नींची सतह के लोग हुए । इनसे ऊपर की सतह के 
वे लोग हूँ जो टृपित दृष्टि को भी अच्छा नही समझते । इनसे भी ऊचे दर्जे 
के लोग वे है,जो मन में व्यभिचार की कल्पना आना भी पतन समभते है । 

सही दर्जा व स्थिति इन पिछले लोगो की ही है। यही आगे की स्पप्ट 
व्यभिचार-क्रियाश्रो से वच सकते हूँ । ऐसी ही वात दूसरे पापों के संवंध में 
भी समझती चाहिए। नीचे की तहवालो को चाहिए कि वे क्रमण: ऊपर 
की सतह पर ्राने का प्रयत्न करें । ज्यो-ज्यों ऐसा होगा त्यो-त्यों समाज में 
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अधिक व्यवस्था व उन्नति दीख पड़ेगी, मनुष्य व समाज के सारे प्रयत्न 
इसी दिद्या से, इसी उद्देश्य की पूर्ति में, होने चाहिए। 

कर्म का नियंत्रण जो समाज व राज्य ने किया है, वह इसलिए आव- 
इयक है कि भावना के दूषित होते हुए भी यदि मनुष्य लोक-लाज या दण्ड- 
भय से बच गया, तो कम-से-कम समाज की हानि तो न होने पाई, व्यक्ति 
की ही हानि होकर रह गई। 

उस अशुभ कम के लिए विचार करने मे, जोड़-तोड़ भिडाने मे, फिर 
कर्म न हो सकने की हालत में निराशा पल्ले पड़ने के रूप में उसकी काफी 
मानसिक व सामाजिक हानि होती है, विकार-विवश हो जाने से उसका 
हिसाब मनृष्य सहसा नही लगा पाता । 

कोरे कर्म या कर्म के स्वरूप पर ही दृष्टि रखने व उसी रूप में सदेव 
भावना का हिसाब लगाने से अन्याय भी हो जाता है । श्रन्याय भी एक पाप' 
ही है । पीड़ा पहुंचाने की अर्थात्‌ हिंसा की कोटि में आ जाता है। 

किसीने किसीसे दूषित भाव से बात की, देखा व स्पर्श ं किया, या 
सद्भाव व सहजभाव से--इसका अंदाज्ञ लगाना कठिन होता है। श्रत: इसमें 
दोनो प्रकार की भूलें हो सकती हूँ । कर्म वास्तव में दृषित भाव से हो तो 
उदारता-वश सद्भाव मान लिया जा सकता है। कभी सद्भाव होने पर भी 
अनुदारता-वश्ञ दूषित भाव ग्रहण कर लिया जा सकता है। 

ऐसे अवसरो पर मनुष्य का पूर्व-चरित्र, स्वभाव, वृत्ति आदि को देख- 
कर नतीजा निकालना चाहिए। इसकी कोई अचूक कसौटी या निशानी 
नही बताई या वनाई जा सकती, क्योंकि मनुष्य का मन व मस्तिष्क एक 
ऐसी अद्भुत रचना है कि परमात्मा के सिवा बहुत बार खुद कर्ता भी उसकी 
प्रवृत्तियो का सही अंदाज नही कर सकता । 

इससे हम इस नतीजे पर पहुंचते हे कि पाप का मूल भावना मे है,कर्मे या 

आचार से तो उसका परिचय या प्रभाव मात्र मालूम होता है। जो श्राचार 
पर ध्यान रखता है व भावना को भुला या खो देता है वह पाखण्डी हो 
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हो जाता है; जो भाववा को पकड़ रखकर आचार के प्रति उदासीन रहता 
है वह लोक-संग्रह नही कर पाता । अतः सुवर्ण तियम यह है कि भावना 
को पाप से बचाया जाय तथा कर्म या आचार भी उसीके अनुकूल अर्थात्‌ 
संयम-प्रधान हो । 


३, साधना 
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सिद्धद-योग 

संग्राम में विजय पाना सेना के गुण, योग्यता और नियम-पालन पर 
बहुत-कुछ अवलंबित रहता है। उसी प्रकार देशोद्धार का कार्य देश-सेवकों 
के गुण, बल, योग्यता और नियम-पालन के विना प्राय: असंभव है। हमारे 
आंदोलनों के वार-वार छिन्न-भिन्‍न हो जाने का एक मुख्य कारण यह था कि 
हम देश-सेवक कहलानेवाले सव तरह सुयोग्य न थे। केवल व्याख्यान दे 
लेने, लेख लिख लेने, अथवा सुदर कविता रच लेने से कोई देग- 
सेवक की पदवी नही पा सकता । ये भी देश-सेवा के साधन है; पर ये लोगों 
के दिलों को तैयार करने भर में सहायक हो सकते है, संगठन और सैन्य अथवा 
राष्ट्-संचालन में नही । अतएवं यह आवच्यक है कि हम जान लें कि एक 
देग-सेवक की हैसियत से हमें किन-किन गुणों के प्राप्त करने की, किन-किन 
नियमो के पालन करने की आवश्यकता है और फिर उसके अनुसार अपने- 
अपने जीवन को बनावें। 

(१) देश-सेवक में पहला गुण होना चाहिए सचाई और लगन । यदि 
यह नही है, तो और अनेक गुणों के होते हुए भी मनुष्य किसी सेवा-कार्य में 
सफल नही हो सकता । मक्‍्कारी और छल-प्रयंच के लिए देश या समाज या 
धमंसेवा में जगह नही । 

(२) दूसरे की वुराइयो को वह पीछे देखे, पर अपनी वुराइवां और 
त्रुटिया उसे पहले देखनी चाहिए । इससे वह खुद ऊंचा उठेगा और दूसरों 
का भी स्नेंह-संपादन करता हुआ उन्हें ऊंचा उठा सकेगा । 

(३) तीसरी वात होनी चाहिए नम्नता और निरमिमानता । जो अपने 
दोप देखता रहता है वह स्वभावत- नम्न होता है, और जो कत्तंव्य-माव से 
सेवा करता है, उसे अभिमान छू नही सकता । उद्धत्तता, अहम्मन्यता और 
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वड़प्पन की चाह--ये देश-सेवक के रास्ते में जहरीले काटे हे । इनसे उन्हें 
सवंदा बचना चाहिए । 

(४) देश-सेवक निर्भय और निरचयशील होना चाहिए। सत्यवादी 
और स्पष्टवक्ता सदा निर्भेय रहता है । ये गुण उसे अनेक आपदाओं से 
अपने-आ्राप बचा लेते हे । 

“ (५) मित और मवुर-भाषी होना चाहिए । मित-व्यय सयम और 
विचार-शीलता का चिह्न है भ्ौर मधुरता डूसरे के दिल को न दुखाने की 
संहृदयता है । मधुरता की जड़ जिद्ठा नही, हृदय होना चाहिए। जिह्दा की 
मधुरता कपट का चिह्न है; हृदय' की मधुरता प्रेम, दया और सौजन्य का 
लक्षण है। भापा की कटुता और तीखापन या तो अभिमान का सूचक होता 
है या अधीरता का । अभिमान स्वय व्यक्ति को गिराता है, अ्रधीरता उसके 
काम को धक्का पहुंचाती है । 

(६) दु ख में सदा आगे और सुख मे पीछे रहना चाहिए । यश अपने 

साथियो को दो और अपयश का जिम्मेदार अपनेको समभने की प्रवृत्ति 
रहे । 
-“ (७) हेप और स्वार्थ से दूर रहना चाहिए । अपने योग्य साथियो को 
हमेशा आगे बढने का अ्रवसर देना, उन्हे उत्साहित करना और उनकी बताई 
अपनी भूल को नम्नता के साथ मान लेना द्वेप-हीनता की कसौटी होती है। 
अपने जिम्मे की संस्था या धन-संपत्ति को या पद को एक मिनट के नोटिस 
पर अपने से योग्य व्यक्तियो को सौप देने की तैयारी रखना नि.स्वार्थता की 
कसौटी है। 

(८) सादगी से रहना, कम-से-कम खच्चे मे अपना काम चलाना और 
अपना निजी वोक औरो पर न डालना चाहिए। सादगी की कसौटी यह है 
कि अन्न-वस्त्र आदि का सेवन शरीर की रक्षा के हेतु किया जाय, स्वाद 
और शोभा के लिए नही । सेवक के जीवन में कोई काम शोभा, ऋगारः के 
लिए नही होता, केवल आवश्यकता के लिए होता है | खच-वर्च की कसौटी 
यह है कि आराम पाने या पैसा जमा करने की प्रवृत्ति न हो ! 
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(&)अपने खच-वर्च का पाई-पाई का हिसाव रखना और देना चाहिए । 
अपने कार्य की डायरी रखनी चाहिए । 

(१०) घरू काम से अधिक चिता सावेजनिक काम की रखनी चाहिए। 
एक-एक मिनट और एक-एक पैसा खोते हुए दर्द होना चाहिए। ख्चे-वर्चे 
में अपने और साथियो के सुख-साधन की अपेक्षा कार्ये की सुविधा और सिद्धि 
का ही विचार रखना चाहिए । सार्वजनिक सेवा सु त्षं चाहनेवालो के नसीव 
में नही हुआ करती, इसके गौरव के भागी तो वही लोग हो सकते हैँ जो 
कष्टो और अ्रसुविधाओं को झेलने मे आनद मानते हो, विध्तो और कढि- 
ताइयो का प्रसन्‍्नतापुर्वक स्वागत्‌ करते हो। वह तो साधना और तप के वल' 
पर फूलती-फलती है । सेवक ने जहा सुख की इच्छा की नही कि उसका 
पतन हुआ नही। सेवक दूध, फल और मिष्टान्न खाकर नही जीता है--- 
कार्य की घुन, सेवा का नशा उसकी जीवनी-शक्ति है । 

(११) व्यवहा र-कुशल बनने की अपेक्षा सेवक साधु बनने की अधिक 
चेप्टा करे। साथु बननेवाले को व्यवहार-कुशल वनने के लिए अलहदा प्रयत्न 
नही करना पडता। व्यवहार-कुशलता अपनेको साथुता के चरणो पर चढा 
देती है| व्यवहार-कुशलता जिस भय से डरती रहती है, वह साथुता के पास 
आकर उसका सहायक वन जाता है । मनुष्य का दूसरा नाम है साधु । सेवक 
और साथु एक ही चीज के दो रूप हैं । भ्रतएव यदि एक ही शब्द में देश- 
सेवक के गुण, योग्यता और नियम वताना चाहे तो कह सकते हैँ कि साधु 
वनो । साधुता का उदय अपने अंदर करो, साधु की-सी दिनचर्या रखो। 
अन्न पर नही, भांवो पर जिश्लो । स्वीकृत कार्य के लिए तपो। विघ्नों, 
विपत्तियो, कठिनाइयो, मोहो और स्वार्थों से लडने मे जो तप होता है वह 
पचाग्नि से वढकर और उच्च है। अतएव प्रत्येक देश-सेवक से में कहना 
चाहता हु कि यदि तुम्हे सचमुच सेवा से प्रेम है, सेवा की चाह है, अपनी 
सेवा का सुफल ससार के लिए देखना चाहते हो, और जल्दी चाहते हो, तो 
साधु बनो, तप करो | दुनिया में कोई काम ऐसा नही जो साधु के लिए 
श्रसभव हो, जो तप से सिद्ध नहो सके ॥ अपने जीवन को उच्च और पवित्र 
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बनाना साधुता है और अंगीकृत कार्यो के लिए विपत्तियां सहना तप है। 
इन दो बातो का संयोग होने पर दुनिया में कौन-सी बात असंभव हो 
सकती है ? 


5 ४४६ 
शोक और सेवा 


शौक और सेवा मे ज़मीन आसमान का अंत्तर है। शौक का संबंध 
व्यक्ति की अपनी रुचि से है और सेवा का संवध समाज और देश की आव- 
इयकता से है । मनुष्य की रुचि नदी-प्रवाह के नीचे बहनेवाली रेती की 
तरह वदलती रहती है । इसलिए शौक का भी रूपातर होता रहता है। श्राज 
एक वात करने की उमग होती है, कल दूसरी वात करने की । उसके मूल 
में रुचि के सिवा कोई तत्व नही होता । समाज या देश की आवश्यकता 
निद्चित होती है। जबतक उसकी पूर्ति नही हो जाती, तबतक हमें उस 
वात में समाज या देश की सेवा करनी लाजमी है। शौक का अंत अपनी 
ही रुचि की पूत्ति और उससे होने वाले क्षणिक संतोप मे या असफलता की 
अवस्था में, चित्त-क्षोम और दु.ख में होता है । पर-सेवा का अत सवंदा सुख- 
संतोपदायी होता है। दूसरो को तो उससे सुख मिलता ही है,हमे भी आात्म- 
संतोष होता है। सेवा निष्काम कर्म है । निष्काम कर्म करने वाला शौक- 
ह॒प के हूंद्व से परे है। शौक व्यक्तिगत भावना है, सेवा समाजगत । शौक 
से जो सेवा की जाती है वह शौक पूरा होते ही बंद हो जाती है। सेवा के 
भाव से जो सेवा की जाती है वह जबतक आवश्यकता बाकी है तबतक 
जारी रहती है । शौक अपने लिए है, सेवा समाज के लिए । 

हर समाज और देश में दो तरह के देश-भक्‍त हुआ करते हैं। एक को 
हम जौकीन देश-भक्त और दूसरे को सेवक देश-भक्त कह सकते है । शौकीन 
देश-भक्‍त अक्सर यह उच्च किया करते है--“साहब, यह काम हमसे न हो 


शौक और सेवा पर 


हा 


सकेगा । इसमे तो ये-ये ऋकदटे ह । यह हमारी लगन के खिलाफ हूं ।” सेवक 
देश-सकक्‍्त तो जिस समय देश की जो आवश्यकता होती है उसीको पूरा 
करने में अपना तन, मन, धन लगा देता है। वह विचार करता है---मैं श्रपनी 
रुचि को देखू या देश की आवश्यकता को ? देश की जरूरत ही उसकी रुचि 
होती है । भौंकीन देश-भक्त जनता के सामने बुद्धि-मेद का उदाहरण पेश 
करता है, सेवक देश-भकत श्रपनी एकनिप्ठ सेवा के द्वारा एकता के भाव 
हृदय में अकित करता है । 

किसी भी झ्रादोलन की प्रतिप्ठा और विजय, प्रत्येक कार्य की तरह, 
सेवक देश-भक्‍तों पर अवलंबित है। इनकी संख्या जितनी अधिक होगी 
उतनी शी घ्र विजय-प्राप्ति संभवनीय है । देश के सामने इस समय जो कार्य 
है वह देश की अनिवार्य आवश्यकता है । उसके बिना देश इष्ट-मार्ग पर एक 
इंच भी आगे नही वढ सकता । कौन कह सकता है, देश को अव सेवकों की 
आवशध्यकता नही है, या ववसमाज-निर्माण के लिए रुपयों की जरूरत देश 
को नही है? खादी तो हमारी योजना का प्राण ही है। शञाति उसकी आत्मा 
और एकता जीवन-शक्ति है । इनकी श्रावश्यकता स्वीकार करते हुए भी यदि 
हम्र अपनी रुचि को जीतकर इनकी पूत्ति के उद्योग में अपना सर्वेस्व नही 
लगा सकते तो फिर हममें और घौकीन देश-भक्‍्त में क्या अ्रतर रह गया ? 
शौकीन देश-भक्तों से किराये के देश-भक्त अच्छे ! पुरस्कार या कीर्ति 
आदि के खयाल से तो वे कम-से-कम देश की आज्ञाओ का पालन करते है । 
गौकीन देश-भक्‍त तो खुद अपने ही वनाये नियमो और प्रस्तावों के अनुसार 
चलने से इन्कार कर देता है। शौकीन देश-भक्‍तो की नीति विचा पेंदी के 
लोदे की तरह होती है । गौकीन देश्य-भकत यदि घनी हुआ तो आज देश 
के लिए कुछ धन दे देगा, कल इन्कार कर देगा । यदि स्वयं-सेवक हुआ तो 
जवतक दिल लगा,सेवा की, जब जी उचट गया तो विल्ला-पट्टा सौंप अलहदा 
हुआ । यदि कार्यकर्ता है तो जबतक सनसनीभरी बाते थी, जय-जयकार 
था व्याख्यानों की कड़ी थी, इशारे से काम वनता था, काम करते रहे; जब 
वन तोड काम करने का अवसर आया, वहाव धीमा कर दिया गया, कौद्यल, 
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परिश्रम, धीरज, तितिक्षा की परीक्षा का समय आया, किनारा-कशी कर 
गये,तरह-तरह के उञ्च और वहाने पेश करने लगे । पर जो सेवक देश-भ्क्त 
है वे उसी तरह शांत, गंभीर नदी-प्रवाह की तरह आज भी काम कर रहे है। 
न असफलता की आशंका उन्हे सताती है, न कार्यक्रम की अ्रव्यावहारिकता 
उनके रास्ते में वाधा-हूप है, न नेताओो की कमी उनके लिए अनुत्साह का 
कारण है और न विजय के हप॑ से वे उन्मत्त ही है । वे अपेने निश्चय, संयम, 
वैये श्रौर सहनशीलता के वल पर सिद्धि की किरणे आगे आती हुई देखते है 
और बादलों की छाया को देखकर डगमगाते नही | वे जानते है कि युद्ध के 
समय सेना को केवल शत्रु की सेना पर हमला ही नही करना पडता, केवल 
(अगर शस्त्र-युद्ध हो तो ) तोपो, गोलियों और सगीनो की मार नही खानी 
पड़ती, वल्कि घायलो की सेवा, मृतकों का अग्नि-संस्कार भी करना पडता 
है। मौका पड़ने पर खाइयां खोदनी पड़ती है । कवायद करनी और सीखनी 
पडती है और विना चू-चपड किये सेनापति की आज्ञा का पालन करना 
पड़ता है । केवल इसी शर्ते पर विजय की भश्राणा हो सकती है। हरेक सैनिक 
के लिए वहा जगह नही रहती | युद्ध-क्षेत्रन तो चर्चा-समिति है और न 
फूलों की सेज है। वह तो कार्यक्षेत्र है, आत्मोत्सगें का क्षेत्र है। उस क्षेत्र 
में विचार और विधान का कार्य, सेनापतियो के सुपुर्द रहता और सैनिक--- 
सच्चे सैनिक तो हाथ का काम खतम करके नया हुक्म पाने के लिए उत्सुक 
रहते है । वह सेनापति या नेता उत्तम होता है, जो विचार के अवसर पर 
सवकी सुनता है, सबको अपने विचार प्रदर्शित करने का अ्रवसर देता है 
और काम के वक्‍त किसीका हीला-हवाला नही सुनता । 

हमारे स्वतंत्र हो जाने से हमारे संग्राम का अत नही समभना चाहिए । 
दरिद्रता, भुखमरी, वेकारी आदि के साथ हमारा संग्राम जारी है। जबतक 
इस संग्राम के सैनिक शौकीन नही, पर सच्चे सेवक देश-भकक्‍त नही होते,तव- 
तक इस भूतल पर स्वर्ग को लाना आसान नही है । याद रखना चाहिए कि 
सौ शौंकीन देश-भकक्‍तो की अपेक्षा एक सच्चा सेवक देश-भक्‍त कही भ्रधिक 
उपयोगी होता है । 
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मनष्य निर्भय है; पर गेर की तरह हिल या कर नही। मनृष्य अहिंसक 
है, पर खरगोश की तरह सिर उठाते ही चौकड़ी नही भरता । निर्भवता और 
अहिंसा दोनो उसके जन्मसिद्ध गुण है। जो निर्भय नही,वह अहिसा-परायण 
नही हो सकता। निर्भयता अहिंसा की पहली जर्त है, पहली सीढ़ी है । भारत 
को दवी विल्‍ली की अहिसा की जरूरत नही, वह गजेंद्र की अहिसा चाहता 
है। भारत अपने वच्चे-वच्चे को पुरुष-सिंह देखना चाहता है। पुरुष-सिंह 
निर्भय होते हे, शूर होते है, हित्र, कूर और भयानक नहीं। दिला, करता, 
भयानकता तो पश्नु का धर्म है। मनुष्य को देखते ही भय नही, प्रेम, अभय 
और जाति का अनुभव होना चाहिए। 

पर आज मनुण्य-समाज अभी मनुष्य नाम को सार्थक कहां कर पाया है? 
अभी तो मनुष्य नर-पश्ु ही वना हुआ है। हा, मनुष्यता के विकास की दृष्टि 
से--मनुष्य के मानसिक और आत्मिक गुणों के उत्कर्प की दृष्टि से और 
देशो की वनिस्वत भारत अधिक अभिमान रखने का श्रधिकारी है । पर आज 
उसके कुछ अंगोी की विकृत अवस्था देखकर हृदय सहम उठता है। यद्यपि 
वह गुलामी से छूट गया है, फिर भी आज वह इतना भयभीत दीखता है कि 
कभी-कभी संदेह होने लगता है कि भारत जिंदा है या मर गया--भारत 
ग्र-वीरो का भारत है था कायरो का ! उसके कुछ अगो में भय का इतना 
सचार दिखाई देता है कि इस वात पर गक होने लगता है--क्या 'अहम्‌ 
ब्रह्मास्मि, और 'सो$हम्‌' के तत्व का आविप्कार करनेवाले महापुरुष इसी 
भूमि में पैदा हुए थे ? मनुष्य को भय केवल पाप का हो सकता है, ईश्वर का 
हो सकता है। पर हमारे पीछे तो भय के सैकड़ो भूत लगे हुए है । भत्रु का 
भय, चोर-भय, लोक-लाज का भय, गूढजनों का भय, पूलिस का भय, शस्त्र 
का भय, परिवार का भय, पेट का भव, दगा का भय, स्वार्थ का भय--हानि 
का भय, मृत्यु का भव, रोगो का मय,--मतलव यह कि तरह-तरह के भयो 
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ने हमारी आत्मा को इतना कमजोर कर दिया है कि हम जीते हुए भी मुर्दे 
की तरह हो रहे है । 

मनुष्य और भय दोनों परस्पर-विरोधी शब्द है । जो नर-नारायण का 
अंश है--नही, स्वयं नारायण ही है--उसके समीप भय कैसे रह सकता 
है ? भय का अस्तित्व तो अज्ञान में है। अरे अज्ञानी, अपने स्वरूप को पह- 
चान | देख---सूरज को देख, यह तेरे ही प्रकाश से चमक रहा है । आ्राग की 
आच तेरे ही चैतन्य का प्रतिविव है। चंद्र तेरी ही शांति का प्रतिनिधि है। 
अरे, तू प्रकृति का, चराचर का, राजा है राजा, गुलाम नही । दुनिया के बडे- 
बड़े बादशाह तेरे हाथ के खिलौने है । राम वादशाह की भापा में तेरी शत- 
र॑ंज के मोहरे ह । जिन शक्तियो से भ्राज तू डरता है, जिन्हे तू भयंकर और 
भीपण समभता है, वे तेरी हुकार के साथ लोप हो जायंगे। तू अपनेको 
पहचान तो ! तू देखेंगा सारे संसार में तू ही तू हैं। सब तेरा है--संवका 
तू है। करामात, उसकी जक्तियो के अद्भुत चमत्कार को देखना चाहता 
है? तो निर्भयता सीख । भय भूत की तरह है| भूत को जहा माना नहीं 
कि वह पीछे लगा नहीं । भय मनृष्य-जाति का श्रपमान है । भय खाना और 
भय दिखाना दानो मनुष्य-धर्म के विपरीत हे। दोनो कायरता के भिन्‍न- 
भिन्‍न रूप है। जो दूसरो पर भय का प्रयोग करता है,उन्हें डराता है, वह खुद 
निर्भय नही हो सकता । उसकी झात्मा कभी नही उठ सकती। भय' दिखाना 
पशुता है, भय खाना पशु से भी नीचे गिरना है । 

पर आइचये तो यह है कि जिसका भय हमें रखना चाहिए उसका भय 
तो हम रखते नही । जिसका भय हमारे पतन का, नाश का बीज है, उसे 
हमने अपना मित्र वना लिया है। मनृष्य-समाज में पाप का और ईइवर का 
भय आज कितना है ? दूसरे सैकड़ों भयो ने पाप और ईइवर के भय को भगा 
दिया है और वहा अपना अड्डा जमा लिया है। मनुष्य, चेत ! तुके आज 
चोरी करने का भय नही, भोचे-भाले को ठगने'का, लूटने का डर नहीं, 
शराब बेचने और पीने का भय नहीं, अपनी बहनो के सतीत्व भंग करने का 
डर नही, ग्रीवो को सताने का भय नही, भूठ बोलने, प्रतिजा तोड़ने, धोखा 


भय का भूत घ््फ्‌ 


देने और वेईमानी करने का डर नही, अपने मतलब के लिए उनपर अत्या- 
चार करने का डर नही, अरे, क्या तुझे अपनी आत्मा के कल्याण का 
खयाल नही ? क्या तेरे सचमूच आखे नही ? पर तू डरता है मिट्टी के 
पुतले से, लोहे के टुकडे से, पत्थर की ककडियो से, कमजोर और पापी 
आत्माओ्रो से ? भ्वरे, इनमें दम क्या है ? तू फूक मार, फूंक ? ये भूसी की 
तरह उड़ जायगे ! पर तू पहले अपने अज्ञान को छोड । मनुष्यत्व को जान, 
उसका अभिमान रख । भय को घर में से निकाल दे। इससे तू अहिसा के 
मर्म को समभेगा | तेरे हृदय मे निर्मेल और दिव्य प्रेम का अकाण होगा | 
संसार तुझे अपना मित्र मानेगा। अपनी पाशवी शक्तियों को तुभपर 
न्‍्यौछावर कर देगा। 

तू रामराज्य चाहता है ? इससे वढकर राज्य, प्रभु का ऐश्वर्य तुझे और 
क्या चाहिए ? बह तो तेरी लीला का भ्र-सकेत मांत्र है। भारत की कौन 
कहे, तू सोरे ससार को रामराज्य की राह दिखावेगा। जिन्हे तू शत्रु मानता 
है, वे तेरे शत्रु नही है । शत्रु तो तेरे हृदय का वह भय है, जिसने तुझे कायर 
और निर्वीय वना रखा है, जो तेरी झात्मा को पनपने नही देता । तू भय 
का खयाल छोड दे, संसार में तुझे कही भय न दिखाई देगा | तृ शरीर और 
जीवन का मोह छोड़ दे, भय तेरे पास आने की हिम्मत नही कर सकता। 
तू धन पर से प्रेम हटाले, भय स्वयं तुकसे भय खाने लगेगा। तू स्वार्थ को 
छोड, यही तो भय का घर है। अ्रपने हृदय की मलिनता को दूर कर, 
भय तेरे लिए कामथेनु हो जायया । निर्भय ही ससार में जीवित रह सकते 
है। निर्भव का ही ससार आदर करता है। निर्भेय ही जग में मनुष्य हैं। 
भीरु को दुनिया मे जीने का हक नही, वह जी भी नहीं सकता। उसकी 
ससार को ज़रूरत नही। वह भार-भूत है। इसलिए निर्भय हो, निर्भय हो । 


८६ युग-धर्म 
अल 
उपहास | 


उपहास मानसिक दुर्बलता का फल यह है। मनुष्य अपने प्रतिपक्षी को 
गिराने में तभी उपहास का आश्रय लेता है जब उसके पास दलीलो का 
दिवाला निकल जाता है । क्षुद्रवुद्धि समाज मे चाहे उपहास की कदर होती 
हो, पर प्रौढ़ समाज में उपहासकर्ता की प्रूतिष्ठा नही हो सकती । किसी 
व्यक्ति, सिद्धात या संस्था का उपहास करके हम अपने अज्ञान-मूलक थोथे 
गवें का परिचय देते हे और विचारशील लोगो की दुष्टि मे उपेक्षा-योग्य वन 
जाते हैं । कुत्सित कटाक्ष जिस प्रकार प्रतिपक्षी को परास्त करने के बजाय 
दुराग्रही बनाने मे सहायक होते हे उसी प्रकार उपहास नये-नये शत्रु पैदा 
करता है, और पुरातें शत्रुओ को और पक्‍का कर देता है । परंतु हम देखते 
ह कि देश में कुटिल और नीच उपायो से प्रतिपक्षियों को गिराने की चाल- 
सी पड़ गई है। सदियो के गृलाम देश में जो-जो बुराइया न झा जाय वही 
गनीमत है। देव-दुर्लंभ इस भारतभूमि का बड़ा दुर्भाग्य है कि उसकी कुछ 
संतान घुणित साधनो का अवलबन करके उसका उद्धार करने की निष्फल 
चिंता मे मग्न हे । कितने ही छोटे और कुछ वडे लोग भी कुटिल ग्राक्षेपो और 
कटु उपहास के मोह से अपनेको बचा नही पाते। नाम-निर्देश करके हम 
परस्पर अप्रियता की मात्रा को बढाना नही चाहते। हम तो उन लोगों में 
है जो बढ़ते हुए मनमुटाव को कम करने में अपनी शक्ति खर्च करते है । 
विकारो के आवेश में अ्रथवा पक्ष-द्वेप के फेर में पड़कर अपनी ओोर से हम 
कोई कारण कड॒वापन बढ़ाने के हक मे पैदा होने देना नही चाहते । कल 
तक जो लोग एक भंडे के नीचे कंधे-से-कंधा भिड़ाकर त्याग और कष्ट-सहन 
करते हुए अपने शत्रुओ से लड़ते थे, आज वे आपस में एक-दूसरे को अपना शत्रु 
समभाकर जहर उगले और विद्वेप की आग वरसावे, यह कितने दुर्देव, 
कितने परिताप और कितनी लज्जा की वात है ! 

महात्माजी के निधन के वाद सी हम अक्सर चार बातो का उपहास 


उपहास ! घछ 


होता हुआ पाते हे--सत्य, धर्म, प्रेम और अहिसा। आध्यात्मिक और 
आत्म-शुद्धि जब्दो का अक्सर मजाक उड़ाया जाता है, पर इन दोनो के 
ञर्थ का समावेण पूर्वोक्त चारो भव्दो के अर्थ में अच्छी तरह हो जाता है । 
हा, यह सच है कि इन सनातन वातों को पसंद करनेवालों की अपेक्षा 
.उपहास करनेवालो की सख्या बहुत छोटी है तथापि जिस अज्ञान या कम- 
जोरी के कारण वे लोग ऐसा करते हैं उसको टूर करने का मौका देना 
हम उनके प्रति अ्रपना कतंव्य मानते हे । 

पहले सत्य को लीजिये। हम पूछते है कि कूठ वोलना भी कोई देश- 
भक्ति है ? छल-कपट करके कोई देश-सेवा कर सकता है ? बुराई करके, 
बुरे रास्ते चलकर कोई देश का .उपकार कर सकता है ? मनुप्य झूठ क्यों 
वोलता है ? डर से--प्राण-हानि या स्वार्थ-हानि के डर से । मनुष्य छल- 
कपट का आश्रय क्यो लेता है ? डर--श्वीथे रास्ते पर चलने से होनेवाले 
कप्ट के डर से। भला वताइये, ऐसा डरपोक प्र।णी क्या देश-सेवा करेगा ? 
वह तो इस समय और छिपी भीरुता तथा कायरता का प्रचार देश में 
करके उसे उलटा कापुरुष और वोदा वनावेगा । सत्य से वल मिलता है, 
सत्य में वीरता है, सत्य के पास हँसते हुए वलिदान कराने की ताकत है । 
जिसके पास सत्य है वह सर्वंदा सर्वतत्र-स्वतंत्र हैं। जो सत्यपालन और 
देश-भक्ति में विरोध देखते हैं वे देश-धात को भ्रम से देश-भक्ति मान 
रहे है । 

दूसरा शब्द है धर्म । जिन नियमों का पालन करके मनुप्य आजाद 
होकर अपनी सर्वागीण उन्नति कर लेता है, उनके समुदाय को “धर्म” कहते 
है । धर्म स्वृतत्रता की सडक है, आ्रात्म-विकास की कुंजी हैं। धर्म का अर्थ न 
समझकर, उसके मर्म को जानने का प्रयत्त न करके, कुसस्कारो कि 
द्वारा गृहीत गलत सदर्भो के शिकार होकर हमें उसी डाल को न काट 
डालना चाहिए, जिसपर हम बैठे हुए हैँ । सच यह है कि आज धर्म की 
जगह, धर्म के नाम पर मूर्तिमानू अधर्म का आचरण होता हुआ दिखाई 
देता है। पर दोप धर्म का नही धर्म-तत्वो का नही, हमारा है, आचरण 


दद युग-धर्म 


करनेवालो का है। धर्म के आचरण को सुधारना एक वात है भर धर्म की 
जड़ काट डालना दूसरी वात। व्यक्ति की सावंजनिक उन्नति के लिए, समाज 
की सुचारु व्यवस्था के लिए, धर्म वही काम देता है जो रीढ़ की हड्डी शरीर 
के संगठन के लिए देती है। धर्म के आधार पर देश की उन्नति, देश की 
स्वतंत्रता, अवलंबित है। भारत के पैत्तीस करोड पुत्र पहले धर्म को पह- 
चानते है, फिर देश को । धर्म की अवहेलना और देश-भक्ति दोनो बातें एक 
साथ नही रह सकती। धर्म देश का रक्षक है और देश धर्म के लिए जीवित 
रहता है। धर्म-शास्त्र का अर्य है श्रात्माराधन, राजनीति में धर्म का अर्थ 
है देश-भक्ति, सुशासन । समाज-शआास्त्र में धर्म का अर्थ है सदाचार और 
जन-सेवा । संग्राम-शास्त्र मे धर्म का अर्थ है पुरुषार्थ ओर आत्मोत्सर्ग । 
व्यापार-शास्त्र में धर्म का अर्थ है सच्चाई और दान। शिक्षा-शास्त्र मे धर्म का 
अर्थ है एकनिष्ठा और सद्भाव । इस प्रकार धर्म ही किसी अंश में प्रधान- 
रूप से और किन्‍्ही अंशों में गौण रूप से जीवन के प्रत्येक श्रंग का रास्ता 
और सचालक है। है 

अब तीसरे दब्द प्रेम का विचार करे । हम पूछते है, यदि प्रेम के बल 
पर हमे सफलता मिल सकती हो तो कया बुरा है ? यदि सबके साथ प्रेम 
रखते हुए, केवल प्रेम का प्रयोग करते हुए हम आगे वढ सके तो क्या यह 
अवांछनीय है ? ह्वप की तरह प्रेम भी देने से बढ़ता है। ह्वेप के वदले में द्वेप 
और प्रेम के बदले से प्रेम मिलना प्रकृति का सिद्ध नियम है। हा, यह सच 
है कि जालिम के प्रति मन मे एकाएक प्रेम-भाव होना कठित है; पर महा- 
त्माजी ने यह कव कहा है कि किसी व्यवस्था या पद्धति के साथ प्रेम करो ? 
उन्होने तो वार-वार कहा है कि गलत व्यवस्थाओ के प्रति अप्रीति फैलाना 
हमारा धर्म है। प्रेम का प्रयोग वे व्यक्तियो पर करना चाहते है, न कि प्रणा- 
लियों पर। अतएव हमे प्रणाली और व्यक्ति अथवा मनुष्य और उसके कार्य 
में स्वाभाविक भेद होता है, उसे भुलाकर प्रेम-धर्म की निंदा का पाप न 
कमाना चाहिए । प्रेम ईइवर के ऐश्वर्य का दूसरा रूप है, प्रेम प्रकृति का 
धर्म है, ढेप प्रकृति का मैल है | प्रेम वल है, द्वेप कमजोरी। प्रेम की आच में 
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लोहे से भी कडा दिल गल जाता है और द्वेप के फुत्कारों से हमदर्द दिल 
भी भुलसकर बद हो जाता है। जो मनुष्य अत्रु पर भी प्रेम कर सकता हैं 
उसके चरणो पर त्रिभुवन का सारा ऐव्वर्य आ गिरता है। जो लोग शत्रु 
पर प्रेम-प्रयोग करना असंभव और मनुप्य-स्वभाव के विपरीत मानते है वे 
प्रकृति के नियमो का और ईरवर के आदेशो का निरादर करते है । राज- 
नीति का यदि मनुष्य के साथ कुछ संवध है तो वहा प्रेम की प्रतिप्ठा डृए 
विना नही रह सकती । राजनीति मे प्रेम को घता बताना राजनीति के 
पतित्रत को भंग करना है । राजनीति को वेश्या वताकर उससे सवध रखना 
और उसमें अपना गौरव मानना उतना ही प्रतिष्ठास्पद है जितना कि भद्- 
जनो का कुलटाओं से सवंब रखना । 

अ्रव रही अहिसा की वात । सिद्धात की वात जाने दीजिये | जो लोग 
भारत की मौजूदा हालत में शस्त्र विना देग-रक्षा करना सभव नही मानते 
है, उन्हे हमारी सलाह है कि वे यह काम सरकार पर छोड़ दें और सर- 
कार की उसमें सहायता करें। गस्त्रवल का प्रयोग व्यक्तिगत रूप से कही 
भी न किया जाय--यह अधिकार केवल सरकार का ही रहे । 

जवान से अहिसा' की प्रभ॑ंसा करते हुए उसके खिलाफ आचरण 
करना देश को गहरी हानि पहुंचाना है। हम उन भाइयो से नम्नतापुर्वेक 
अनुरोध करते है कि वे (हिसा' व हथियार की वात छोड़कर ईमानदारी 
के साथ अहिसात्मक प्रयोग में साथ दे, खासकर ऐसी अवस्था में जब 
अहिसा के आचार्य की आवाज हमी लोगो के पापो के कारण श्रव बद है, 
उसका उपहास करना वीरोचित नही । स्वराज्य और स्वतंत्रता की जिस 
व्याकुलता ने देश को अहिसाब्नती वनाया था, उसकी अब और भी ज्यादा 
जरूरत है । आत्म-रक्षा की दुह्मई देकर अहिसा' का तिरस्कार करना, 
निंदा करना, आते हुए उज्ज्वल भविष्य की खोपड़ी पर डडो का प्रहार 
करके उसे वापस खदेड़ना है। ह॒ 

॥ 
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उत्साह जीवन का धर्म है, अनुत्साह मृत्यु का प्रतीक है। उत्साहवान्‌ 
मनुष्य आशावादी होता है । उसे सारा विश्व आगे बढता दिखाई देता है। 
विजय, सफलता और कल्याण सदैव आख मे नाचा करते है। उत्साहहीन 
हृदय और जीवन को देखने के लिए हमारी आखो में उनके सुप्त बीजो की 
आवश्यकता है। कुछ लोग आज इस वात की शिकायत करते है कि काग्रेस 
सरकार बनने के वाद अव जनता मे अनुत्साह फैल गया है, उसका जोश 
ठडा पड़ गया है, वर्तमान कार्य-क्रम से जनता असंतुष्ट है, उसमे कुछ परि- 
वर्तेन किये विना, कुछ तेजु दवा पिलाये बिना जनता का जोश कायम नही 
रहेगा । और यदि एक तरफ यही सुस्ती की हालत रही एवं दूसरी ओर 
सरकार कोई सत्तोपजनक मार्ग न निकाल सकी तो हम दोनो ओर से घाटे 
में रहेगे। पर हम पूछते है कि ये भाव, ये विचार आपके हृदय मे हैं या जनता 
के हृदय के है ? जनता का हृदय तो अनेक सुप्त भावनाओं का सागर है। 
उसके जिस भाव को जाग्रत करे वही हमे जाग्रत दिखाई देगा । उसके हृदय 
में रामराज्य छिपा हुआ है, सोया हुआ है। हम कार्यकर्त्ताओ्नो का यह काम 
है कि उसको जगाकर उसकी प्रतीति जनता को करा दे । जनता का हृदय एक 
स्वच्छ आईना है। उसमे हम अपने हृदय के भावो को देखे सकते हें । जब 
हमारे हृदय में उत्साह होता है, आनद होता है, आशा होती है तव जनता 
भी हमें उत्साह-आनद-शभ्राशामयी दिखाई देती है। जब हम ही दुर्मुख होकर 
उसकी ओर देखते हैं तो वहा से भी हमे वही उत्तर मिलता है। कभी-कभी 
सदेह होने लगता है और वह ठीक भी है। जिस अनुत्साह और शिथिलता 
की पुकार मच रही है वह वास्तव मे जनता के हृदय की चीजु है या खुद 
कार्यकर्त्ताशो के दिल की ? हम आत्म-वचना तो नही कर रहे है ? अपने 
दिल के अनुत्साह का आरोप जनता पर तो नही कर रहे है ? अपनी ही 
कमज़ोरियो और कुसंस्कारो की बदौलत तो हम वर्तमान स्थिति को अनु- 
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त्साह-वर्दक नही पाते है ? क्या सचमुच हमारे कार्यकर्ताओं के हृदय में 
पिछले जैसा कार्योत्साह है ? क्या हमने जनता में काम करके देख लिया 
है--हर तरह से जनता को समकान्वृकाकर हार गये है और इस तरह 
निराश होकर ही हम सुस्त पड़ गये है ? क्या हमने कस्तें और यगाव-गाव 
जाकर सभाएं की है ? उनमे जनता का मत लिया हैँ ? क्या जनता ने मौजूदा 
सरकार-व्यवस्था पर अपना अविव्वास प्रकट किया है ? क्या उसने इंकार 
किया है कि इस कार्यक्रम से हमारे अदर निर्भयता, साहस और आजादी की 
भावना जाग्रत नही हुई है ? हम प्रजा-सत्ता के नाम पर अपनी ही सत्ता का 
प्रयोग तो नहीं कर रहे है ? प्रजा-सत्ता के स्थान पर अपनी ही सत्ता तो 
चलाना नही चाहते है ” अपने ही मत को तो हम प्रजा का मत नही बता 
है ? प्रजा-सत्ता के तत्त्वों की दुहाई देकर हम श्रपनी कमज़ोरियो और 
कम-तैयारी को छिपाना तो नही चाहते है ? 
यदि हम तैयार हैँ तो दुनिया में मुश्किल कौन वात है ? कोई बात 
कठिन और दुस्साव्य केवल उन्ही लोगों के लिए होती है जो या तो खुद काम 
करना नही चाहते---दूसरों से करवाना चाहते है, या उसके लिए आवश्यक 
कप्ट और असुविधा सहने को तैयार नही होते | सच्ची लगन और व्याकु- 
लता होने पर न तो भ्रनुत्साह ही पास आ सकता हैं; न असुविधा । काम 
वास्तव में कठिन नही होता है, हमारी कमजोरी और कम-तैयारी उसे 
कठिन वना देती है । जो मनुष्य अपने पुरुपार्थ से परमात्म-पद तक प्राप्त 
कर लेता है उसके लिए कौन वात मुज्किल हैं ? जो बडे-से-बड़े हिस्न, भया- 
नक जतुओ को अपना सेवक वना लेता है उसका अपना भविष्य वना लेना 
कठिन है ? बदि हमें खादी पहनना एवं घर-घर जाकर उसका प्रचार करना 
ओर पहनाना, आपस में प्रेम और एकता वढाना तथा गांवी का सगठन कठिन 
मालूम होता है तो यह कहने में क्या जान है कि हम जानता के लिए सब 
करने को तैयार है ? छोटी-सी परीक्षा के लिए जो हिचकते है उनके लिए 
कठिन परीक्षा में पास होने की वड़ी-वड़ी बाते करना क्या स्वय अपनेकों 
झौर दूसरे को धोखा देना नही है ? 
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समय नाजुक है, टेढ़ा हैं; देश के सामने जीवन-मरण का प्रश्न है। 

राप्ट्रो के इतिहास के वनने-विगड़ने का समय है । हमारा वल, वीये, पुरु- 
पार्थ श्रौर स्वतंत्रता-प्रेम कसौटी पर कसा जा रहा है। घबड़ाने, पीछे कदम 
हटाने, दवने और वोदापन दिखाने से राष्ट्‌ का सवंनाण हो जायगा । मनुष्य 
होते हुए अनुत्साह रखना और उसकी शिकायत करना इस अवसर पर हमे 
लज्जाजनक मालूम होना चाहिए । इससे बढ़कर और क्या वात हो सकती 
है कि हमारी माताए और बहने कडवी घूटे पी रही है और हम मूछोवाले 
मर्द बनकर अनुत्साह और गिथिलता के गीत गाते हुए समय गवा रहे है! 

अतएव भाइयो, सोचो, अपनी आत्मा को टटोलो, उसको कमजोर न होने 
दो | अपनी कमजोरियो और अनुत्साह का आरोप जनता पर न मढो। 
यदि हमारी देश-भक्ति हमे बातें बनाने, विरोध बढ़ाने, आराम करनें की 
ही सलाह देती है तो वेहतर है कि वह अपने और देश के भविष्य से निराश 
हो जाय । यदि हम आजादी के लिए अ्रपता भविष्य बनाना चाहते है, उसकी 
भूख हमें लग चुकी है तो हमारे रास्ते को दुनिया की कोई भी रुकावट, कोई 
विघ्त-वाधा, कोई संकट और श्रमंगल नही रोक सकता । जो शक्ति उसे 
रोकने का प्रयत्न करेगी वह खुद आप ही नष्ट होगी और हमारा एक-एक 
कदम आगे ही बढ़ेगा । 
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गई हुई आजादी को प्राप्त करने और गले पड़ी गुलामी को दूर करने 
का एक ही अचूक उपाय दुनिया में है--युद्ध | श्राजतक आम तौर पर हम 
ससार के इतिहास मे सशस्त्र युद्धो--शारीरिक युद्धो को ही पाते हैं। पर 
भारत की वर्तमान अवस्था मे हस्त्र-युद्ध की कल्पना तक करना नादानी 
थी । इसलिए महात्मा गांधी की प्रतिभा ने हमे युद्ध का एक दूसरा उपाय 
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बताया । वह है अहिसात्मक सत्याग्रह । बस्त्र-बुद्धों में प्रतिपक्षी एक-दूसरे के 
जरीर पर प्रहार करते है, फलतः दोनों का जोश और आवेश बढता है । 
दोनों श्रधिकाधिक प्रकार की तैयारी करते है । अधिकाधिक नाभक सामग्री 
जुटाते हैं। श्रत को एक की हार होती है, और एक की जीत । जो हारता 
है वह फिर जीतने की इच्छा से युद्ध की तैयारी करता है । इस तरह सारा 
जीवन युद्ध और विनागक सामग्री तैयार करने में ही वीतता है | पण्चिमी 
संसार में सप्तवर्पीय युद्ध, गतवर्षीय युद्ध और पिछला अगणित घन-जन- 
संहारक विश्व-युद्ध प्रसिद्ध ही है। सारा संसार वस्त्र-युद्धो का, रक्तपात का, 
धन-जन-संहार का खासा अखाड़ा बना हुआ है । और कुछ लोग कहते है--- 
“यह स्थिति श्रनिवाय है। यह राष्ट्रो के उत्कर्प के लिए है। युद्ध के वाद ही 
जाति स्थापित होती है ।” वे ऐसे ध्न-जन-शांति-नाजक आसुरी बुद्धो को 
ईव्वरीय देन समभते है और उस सुदिन की वा जोहा करते है । पर वे 
यह नही सोचते कि जिसके मूल में प्र तिहिसा है, जिसका रूप रक्‍्तपातमय है, 
अगातिमय है, जिसका अंत फिर प्रतिहिला की वृद्धि में होता है, उससे समाज 
को सुख-गाति कैसे मिल सकती है ? “वोये वीज ववूर के, आम कहां ते 
होय २” खुगी की वात है कि विश्व के राजनेता इस सत्य का कुछ-कुछ 
अनुभव करने लगे हैँ--पंचशील के द्वारा अपनी रूढ़ मान्यताओं को ढीला 
करने का परिचय दे रहे है । 

सत्याग्रह का रूप अस्त्र-पुद्ध से बिल्कुल भिन्‍न है । वह प्रतिपक्षी के 
शरीर पर शरीर या शस्त्र द्वारा प्रहार नही करता, न उसे चोट पहुंचाने की 
इच्छा ही करता है। ऐसा प्रहार करना प्रतिपक्षी को उत्साहित करना है, 
सहायता देना है, अ्रतएव प्रहार न करके पहले तो हम उसको हम पर आाक्त- 
मण या प्रहार करने से अनुत्साहित कर देते हे, फिर जिस-जिस रूप में हमारे 
ऊपर उसका आधार है, वह सव हम उससे खीच लेते है, इससे वह अपने 
आप पृ हो जाता है, और जब उसके प्रह्रो का उत्तर हम क्षमा और दया 
के द्वारा देते हें तव उसकी पश्ु-वृत्ति दवती है, और मनुप्यता जागृत होती 
है । वस, वह नदँव के लिए हमारा मित्र हो जाता है । यह प्रयोग सामुदायिक 
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रूप से ससार के लिए बिल्कुल नया है। भारतवर्ष को इस बात का बडा 
अभिमान है कि इस शातिमूलक, शातिमय और शातिदायी प्रयोग का 
सौभाग्य उसे प्राप्त हुआ | प्रयोगावस्था से ही युद्ध-पीडित और युद्ध-कलात 
देश चातक की तरह उसकी ओर देख रहे है । 

अग्रेजी सरकार तो सपूर्णत. हमारे सहयोग पर जी रही थी । हमारी 
कुमजो रियो ने, हमारी भूलो ने, इसे यहां जमने दिया और फूलने-फलतने 
दिया। हमारी कमजो रियो के वल पर वह भ्रवतक जीती रही । न तलवार 
लेकर वह यहा आई, न तलवार के वल पर उसने भारत को जीता, न तल- 
वार के वल पर वह कायम थी । वह तराजू लेकर आई, हमारी फूट पर 
झौर फलतः: हमारे सहयोग पर उसने हमारे घरो में पाव पसारे, हम पर 
जादू डाला, हम भुलावे में झा गये, उसके हो गये । तव सिर धुनते पछ- 
ताते--“रे इसने नामर्द बना डाला! ” पर साथ ही जान मे और अ्रनजान मे, 
प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रूप से, अपने सहयोग के ढ्वारा उसकी जड़ को जीवन 
से सीच रहे थे । जिन्हे तलवार खीचने की चाह है, उनके पास चाकू भी नही 
था | और सबसे बड़ी दु.ख की वात तो यहू है कि उसके लिए मर-मिटने 
का हौसला भी उनके पास न था। इसलिए महात्माजी ने कहा--मरना 
सीखो । मारना आसान है, मरना मुहिकल है। जो मरना नही जानता वह 
मारना भी नहीं जान सकता । जिसे मरना याद है उसकी ओर दुनिया में 
कोई आंख उठाकर नही देख सकता । उसे कोई पलभर गुलामी में नहीं 
रख सकता । जबतक अगरेजी सरकार की तलवार से, मशीनगन से डरते 
रहे, तबतक हम उनके साथ सहयोग करते रहे । जबतक हम समभते रहे 
कि शस्त्र-वल ही एकमात्र और सर्वोपरि वल है, मारना ही बहादुरी है, तब- 
तक हम जरूर तलवार से डरते रहे और डरते रहेगे। पर जिस दिन हमने 
यह रहस्य समझ लिया कि इस सरकार की जड़ हमारा सहयोग है, तलवार 
नही, जनता के नैतिक बल की सहायता है, पशु-वल नही, उसकी मशीन- 
गने और हवाई जहाज वेकार हो गये । जालिम सरकार से सहयोग वही कर 
सकते हैँ जो स्वावलबन से, आत्म-सम्मान से और स्वातंत्र्य-प्रेम से हीन है । 
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आजादी का सच्चा प्रेमी तो खुद मर मिटेगा, अपने वाल-बच्चों को वलि- 
बेदी पर चढ़ा देगा, अपने घर-वार को स्वाहा कर देगा, पर एक दिन भी 
जालिम सरकार के साथ सहयोग न करेगा। हमारे आदोलन का उद्देश्य 
बदला लेना नही था, दंड देना नही था, विघ्न-बाधा डालना नही था, जहा- 
लत-गुडापन नही था, वेईमानी नही थी। हमारे आंदोलन का अर्थ था 
गौरव के साथ रहना, अपनी सहायता खीच लेना, प्रतिपक्षी के साथ सज्ज- 
नता का, नीति का वर्ताव करना, उसके बुरे कामो से असहयोग करते हुए 
उसे अपने विव्वास के अनुसार काम करने का हक कायम रखना, उसे 
समभाना-वुभाना कि "भाई यह पाप है, इसे त करो--आरावश्यकता पडने 
पर स्वयं कप्ट उठाकर उसकी थ्रा्खें खोलने का प्रयत्न करना । हमारे सत्या- 
ग्रह का यह मतलब हररिज नही था कि हम उसके रास्ते मे रोड़े डालें, काटे 
बखेर दें, उसे गंदा कर दे, खुद खडे हो जाय॑, लेट जावें, इस तरह उसे तंग 
करके, दिक करके, उसे रास्ते पर न चलने के लिए मजबूर करे । यह तो 
दवाव झतएव हिंसा था, उसकी काम करने की आजादी छीन लेना था । 
असहयोग-आ्रादो लन में जिन विद्यार्थियों ने रास्ते में लेटकर दूसरे विद्याथियो 
को परीक्षा-भवन में जाने से रोका था, उनका कार्य इस सिद्धात के अनुसार 
असमर्थनीय माता गया था । इसी प्रकार जवर्देस्ती पिकेटिंग द्वारा दृकान- 
दारों का, ग्राहकों का, रास्ता उनकी इच्छा के विरुद्ध रोककर जो कुछ किया 
गया, उनका भी समर्थन सिद्धातत नहीं किया जा सकता । 

हमने जब मतदाताओो से यह कहा कि भाई, ये जालिम सरकार से सह- 
योग करने जा रहे है, इन्हे मत न दो या कौसिलो के उम्मेदवारों को सम- 
भाया कि यह बुराई न करो, इसके लिए यदि वे हमपर प्रहार करें, आक- 
मण करे, तो भी उसे सहकर उनको उस रास्ते जाने से मना किया तो यह 
सत्याग्रह का मार्गे था। मना करना, समझाना-बुकाना, उनके लिए उनके 
दिये कष्टो को सहन करना उचित है। उनके रास्ते में विष्न-वाधा उपस्थित 
करना, उन्हे रोकना, सत्याग्रह की मर्यादा के विपरीत है, क्योंकि इस प्रकार 
की नीति के श्रदर विद्वेप, वदला और प्रतिहिसा थी । भारत झव राम- 
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राज्य के लिए आतुर है। उसकी प्राप्ति तो शातिमय शक्ति के द्वारा ही हो 
सकती है । भूदान और निर्माणात्मक विकास के कार्यक्रम इसी शांतिमय 
ऋ्राति की तैयारी के लिए देश के सामने उपस्थित किया गया है। हमारी 
जिन कमजोरियो के बल पर मौंजूदा समाज-व्यव॒स्था टिक रही है उनमे 
सबसे वडी कमजोरी है हमारी आपस की फूट । इसलिए हमसे कहा गया 
है कि सव जातियो में एकता स्थापित करो । हम स्वदेशी धर्म को भूल गये 
थे । इसका प्रायरिचत्त हमने खादी-प्रचार के द्वारा किया। हमारे संगठन 
और अनुशासन के अभाव से अंग्रेजो की यहा दाल गल गई । हमने काग्रेस 
की छन्नच्छाया मे अ्रपना संगठन और अनुशासन मजबूत किया, तभी हम 
राष्ट्रका वल वढा सके और विदेशी सत्ता को हटा सके । भ्रव और रही- 
सही कमजोरियो को दूर किये बिना आप नवीन क्राति के लिए कंसे तैयार 
हो सकते है ? माना कि यह काम श्रम-साध्य है, हमारे आरामतलव मिजाज 
के लिए कठिन है, पर क्या हम उससे मुह मोड़ सकते है ? यदि मोड सकते 
हैं तो फिर नवीन क्राति का नाम लेकर उसको, अपने देश को, और अपने 
मनुष्यत्व को लज्जित करने के लिए भी हमें तैयार रहना चाहिए । 
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भूतकाल बूढ़े लोगो का, वर्तमान काल कर्मंवीरों का और भविष्यत्काल 
नौजवानो का है । भूतकाल के अनुभव, वत्तमान के उत्साह और भविष्यत्‌ 
की आशा का जबतक संयोग नही होता तबतक कोई महान्‌ कार्य नहीं 
होता । कोई मनुष्य जबतक वृढ़ा, प्रौढ़ और जवान नही हो सकता तबतक 
वह पुरुपार्थी नही हो पाता । बूढे की तरह भूतकाल के अनुभवो पर शात चित्त 
से विचार किये विना, नौजवानो की तरह भविष्य के स्वप्नो से हृदय को 
आशामय बनाये बिना, प्रौढ की तरह वर्तमान के कतंव्यो का निरवय नही 


न 
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कर सकता और न वह उत्साह-पूर्वक अपने कार्य क्रम को ही पूरा कर सकता 
है। यह त्रिवेणी सगम कार्य-सिद्धि का मूलमंत्र है। 

भूतकाल जिसे स्वप्न मानता है, वही वर्तमान के लिए संभवनीय है 
झौर भविष्य के लिए तो प्रत्यक्ष ही है। वूढें लोग यदि युवको की महत्वा- 
काक्षाओं को स्वप्न समझे तो यह उनकी भूल है । युवक यदि वृूढे लोगो के 
अनुभवो को उपेक्षा और,तिरस्कार की दृष्टि से देखें तो यह उनकी भूल है। 
प्रौढ यदि बूढ़े और जवान दोनो से मित्रता नही रखें, अनुभव और आ्राशा 
दोनी की उपेक्षा करें तो उन्हे स्फूत्ति नही मिल सकती, उतका जीवन बेकार 
है। यह तो आत्मघात है । जो इन तीनो का सम्मेलन, तीनो का सामजस्य, 
अपने जीवन में, अपने चरित्र में, करता है, वही पुरुषार्थी कहलाता है, वही 
नेता होता है, वही जातियो और राष्ट्रों के भाग्य को पलट देता है । 

भगवान्‌ ने मनुष्य को आखें आगे दी है, पीछे नही । इसका अर्थ यह 
है कि हमें सदैव आगे देखना चाहिए। भविष्यकाल पर निगाह रखनी चाहिए। 
दाये-वायें देखने की भी शक्ति दी है, जो सावधानी की सूचक है। परंतु 
पीछे तो मुडकर ही देखना पडता है, अर्थात्‌ आवश्यकता पडने पर पीछे देखा 
जा सकता है। जो रास्ता पीछे छोड़ आये उसे वार-वार देखने की और 
सतत याद रखने की आवश्यकता ही क्या है ” उसकी वुनियाद पर हमारा 
महल खडा है, खडा हो रहा है, यह भान काफी है। उस वुनियाद को वार- 
वार खोदकर देखना कोई वृद्धिमानी होगी ? 

भारत के सामने आज बड़ी समस्या है। आज उसके जीवन में तीनो 
काल लड रहे है। भूतकाल कहता है--जहा है वही खडे रहो, वैसे ही बने 
रही; जो मिलता हे उसे ले लो, भविष्य के 'सब्जवाग' पर पागल मत वनो, 
यह केवल मृगतृष्णा है। भविष्यत्‌काल कहता है--तू बूढा है, सठिया गया 
है, डरपोक! तुमे मेरे चमत्कार का, मेरी करामात का क्या पता ? चुप 
वैठा रह ! मेरे रास्ते में काटे न बखेर । वर्तमान वेचारा हैरान है। उसकी 
वात ये दोनो नही सुनते । दोनों अपनी धुन में मस्त है । इससे वर्तमान कर्त॑व्य- 
मूढ और कर्तंव्य-हीन हो रहा है । वह पुरुषार्थ की खोज में है। कोई पुरु- 
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पार्थी एसा है जो तीनो में समभोता करा दे ? दूर से एक मंद श्रावाज़ तो 
आ्राती है कि भारत मा की गोदी खाली नही रह सकती । उसकी अंगुली 
पू्वे की ओर जुठती नजर आती है । 

भावी स्वप्त--भारत का भावी स्वप्न निब्चित है। वह भूतकाल के 
खंडहर से निकलकर, वर्तेमान की सीमा पर भ्रा पहुचा है, जहा वह भविष्यत्‌ 
के गर्भ मे लीन हो जाता है| स्वराज्य अब स्वप्न की वात नही रही, संभ- 
वनीयता का भी विपय नही रहा, प्रत्यक्ष उदय हो गया है। पूर्णोदिय भ्र्थात्‌ 
रामराज्य के पहले उसे अभी विरोधियो से युद्ध करना है, उसका प्रेम का 
युद्ध है, जाति का युद्ध है। अपने पुरुपार्थ की, अपने स्वावलंबन की, वृद्धि ही 
उसकी मुख्य शक्ति है। अहिसा, सव जातियो की एकता, विकेद्रीकरण व 
पंचफसला, ये चार उसके साधन हे । यही वर्तमान काल का चतुविध पुरु- 
पार्थ है। यही रामराज्य का अर्थ, धर्म, काम और मोक्ष है । रामराज्य बुद्धि- 
युद्ध और वाग्यद्ध से नही मिलेगा । वह तो पुृरुषांथें से मिलेगा, तप और 
त्याग से मिलेगा । जहा पुरुषार्थ है, वहा सिद्धि है। पृरुपार्थ का श्रर्थ दाव- 
पेच नही, चालवाजियां नही । पुरुषार्थ तो सत्य और निष्कपटता का सार है । 
पुरुषार्थी इस वात से नही हिंचकता कि मेरा कार्य जन-रुचि के प्रतिकूल है । 
वह तो जनरुचि को सुधा रता है, वनाता है।वह प्रकृति का गुलाम नही, राजा 
होता है। वह समय के प्रवाह को बदलता है, वह नवीन युग का निर्माण 
करता है, वह स्वप्न को प्रत्यक्ष कर देता है। वह भूत-वर्तमान सबको एक 
घाट पानी पिलाता है। भारत का भावी स्वप्न इसी पुरुषार्थ की राह देख 
रहा है। हमारे पास भी जनता के लिए एक ही सदेश है-“पुरुपारे यदि भाव- 
स्वप्न को प्रत्यक्ष करना चाहते हो तो पुरुपार्थ करो--पुरुष हो, पुरुपार्थ 
करो, उठो।' 
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स्तुति मनुष्य को प्रिय होती है और वह टीका से नाराज होता है-- 
यह अक्सर देखा जाता है, कितु यह उनन्‍्ततिशील मनुष्य का लक्षण नही है। 
| जिन्होंने देश-सेवा का सकल्प किया है, उनकी स्थिति उल्टी होनी चाहिए। 
यानी टीका और निंदा का स्वागत करने की ओर स्तुति के प्रति उदासीन 
रहने की वृत्ति होनी चाहिए। यह तभी हो सकता है जब हम आत्मनिरीक्षण 
की ओर रुचि रखें । इसके बिना न हम अपने-आ्रापको ही ठीक-ठीक पह- 
चान सकते है, न दूसरों से ही ज्यादा लाभ उठा सकते हैं । जो आत्म-परी- 
क्षण करते है उनमे नम्नता होती है, दूसरो के प्रति सहिष्णुता और उदारता 
होती है। ऐसे ही व्यक्ति सार्वजनिक क्षेत्र मे अधिक उपयोगी और सफल 
हो सकते है । 

आत्म-परीक्षण के उदाहरण के लिए एक साथी कार्यकर्ता का अच्छा 
पत्र मेरे पास आया है । जिसका सार इस प्रकार है : 

“मुझे हमेशा यह खयाल बना रहता है कि मेरी तरफ से जान या अन- 
जान में कोई ऐसा काम न हा जाय जिससे आपके हृदय को आघात पहुंचे। 
फिर भी मुभसे कुछ-न-कुछ ऐसा हो ही जाता है। मुमकिन है, आपकी श्रेष्ठता 
पर इनका कुछ भी असर न हो । मयर मेरे लिए तो यह बड़ा दु.ख का विपय 
है। यदि मुझमे आघात वर्दाइत करने की क्षमता नही है तो मुक किसीको 
ग्सी कोई आधात न पहुचाना चाहिए। होना तो यह चाहिए कि मुर्छे चाहे 
जितने भी आघात पहुचें मगर मेरी तरफ से तो एक भी आघात न होना 
चाहिए। स्वतत्रता की जिस राह पर आप जा रहे है, मेरी भी जिंदगी के 
लिए यही एक रास्ता और राहत है। गायद आपको कष्ट पहुचानेवाले कम 
थे, जो में एक और मिल गया। वर्षो के अच्छे-बुरे सस्कारों से में इतनी 
जल्दी कैसे छुटकारा पा सकता हू ? हां, मैं जाग्रत अवश्य रहता हूं और 
प्रयत्नशील भी हू । में चाहता हूं कि मुझसे कोई भी त्रूटि हो तो मुझे बता 
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दिया करें ।” 

मेने इसका जो उत्तर इन्हे दिया है उसका झ्रावश्यक॑ अंग, जिससे दूसरे 
कार्यकर्ता तथा अन्य भाइयो को लाभ हो सकता है, यहां देता हुं-- 

“तुम्हारे पत्र में आ्रात्म-निरीक्षण और अ्रपनी त्रुटियो के प्रति दु.ख है-- 
यह संतोष की वात है। उन्‍्नतिशील सेवक मे ये दोनो बातें श्रवश्य होनी 
चाहिए । तुम्हारे श्रंदर स्वतत्रता की जो आग है उसीने हमारा सबंध जुड़ाया , 
है । में चाहता हूं कि मेरे एक-एक साथी शेर वनकर रहे--दूसरो को खाने 
के लिए नही, दुखियो, प्रपीड़ितो और शोपितो की रक्षा और स्वाधीनता 
के लिए । यह कहने की जरूरत नही कि जो व्यक्ति जितना ही निर्दोप 
होगा, अर्थात्‌ सद्गुणों से, सत्प्रवृत्तियों से युक्त और दुर्गुणो से तथा दुष्प- 
वृत्तियों से हीन होगा, उतना ही वह तेजस्वी यानी शेर हो सकेगा । तुममे 
क्रोध काफी है, इसीसे असहिष्णुता भी है। बदले का भाव तो तभी तक रह 
सकता है जबतक हम अपने साथ अ्रधिक न्याय करने की वृत्ति रखे | जब 
दूसरों के गुणो पर और अपनी त्रुटियों पर ज्यादा ध्यान दोगे तव यह दोप 
दूर होने लगेगा । 

“अपनी त्रूटियो के भान के बोभ से तुम्हे दव न जाना चाहिए। त्रुटियों 
से लडो, उनसे दबो नही, मन को दुर्वेल मत होने दो। जब-जब क्रोध या 
बदले का भाव झावे तव-तव मन को दलीलो से समकाओो, जैसाकि ऐसे अव- 
सरो पर हम दूसरो को समभाते हू । यदि इतना क्रोध श्रा जाय कि दलील 
करने और मन की सुनने की स्थिति में बुद्धि न रह जाय तो उस समय ढडे 
पानी में स्तान कर लिया करो--या राम-नाम का जप करने लगो। इससे 
तुम्हे श्राश्च्यंजनक लाभ होगा। फिर घोरज रखो, लगन के साथ सच्चे 
दिल से प्रयत्न करो--इससे श्रधिक कोई कुछ नही कर सकता। 

“मेरे दु.ख के विचार से तृम सद्गुणी बनो, इससे ज्यादा अच्छा हो कि 
अपने ही हित और उन्नति के विचार से वनो । यह अधिक स्वार्थ-प्रेरक वस्तु 
है। में जितनी ऊचाई पर चलना चाहता हूं उसमे इस तरह के दु.ख होना 
अनिवायय है। यदि मेरे साथी मेरे साथ नग्न व्यवहार करते हे, आत्म-निरी- 
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क्षण-प्रिय है, अपनी छोटी भी त्रुटि के प्रति उदासीन नही हैँ, अपने दोषों से 
लडते रहते है तो फिर ऐसे को सहन करने का वल मिलता रहेगा । 
तुम मेरे निकट विल्कुल स्वतंत्र हो, ऐसा समककर सदा कहते और लिखते 
रहो । तूम असह्म दु.ख पाते रहो और में वेखबर रहूं, इससे मुभे अधिक 
चलेश हो सकता है। 
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सेवा मौज-शौक की चीज नही है । यह सस्ती भी नही । बड़ी कीमत 
चुकानी पड़ती हैं। पेट भरने और नाम कमाने के पीछे पड़नेत्रालों की 
गुजर इसमे नही हो सकती । इस मार्ग में अखलीर तक वही टिक सकते है, 
जिन्हें सेवा का व्यसन हो गया हो । 'सर्वेस्त स्वाहा करने की तैयारी करके 
ही इसमें जो आगे कदम वढाते हूं उन्हे इसका सच्चा आनद मिलता 
है। ऐसे एक सेवक का उदाहरण मेरे सामने है | वह एक डाक्टर है । 
कुष्ठियों की सेवा-सुश्रूपा और चिकित्सा का काम उन्होने शुरू किया है| 
उनके घर के लोग उन्हे विवाह-पाथ में वाघ देना चाहते हे । उन्हे भय है 
कि फिर सेवा के आनंद में त्रुटि होने लगेगी। उन्होनें एक पत्र अपने बड़े 
भाई को लिखा, जिसके एक-एक अक्षर से उनकी सेवा की मस्ती टपकती 
हैं। उसका आवश्यक अंश पाठको के लाभार्थ यहां देता हूं : 

“आप जानते हूँ कि मेने यहा कुष्ठ-निवारण का काम शुरू किया है । 
दिन-पर-दिन रोगियों की तादाद बढ़ती जा रही है | मैं भी उनके सपक में 
आता हूं और मुझे उनकी छत लग जाने का भी अदेशा रहेगा, फिर भी मे 
इसमें एक नये प्रकार का आनद अनुभव हो रहा है, जिसका वयान लिख- 
कर नही कर सकता | आप यह भी जानते हैं कि सच्ची सावंजनिक सेवा 
करने की जिसे महत्वाकाक्षा हो उसे ब्रह्मचर्य का पालत करना चाहिए 
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और वैयक्तिक जीवन शुद्ध रखकर जितना कम हो सके अपना खर्च कम 
कर लेना चाहिए । इसीमें उसकी भलाई है । अ्रपने व्यक्तित्व को समष्टि में 
जितना लीन कर सके उतना ही उसके लिए लाभदायी है । 

“मैने अपना सा्वेजनिक जीवन एक शौक और कत्तेव्य के रूप में शुरू 
किया था। मुझे स्वप्न में भी यह कल्पना नही थी कि वह इस प्रकार सेवा 
का रूप ले लेगा। और अ्रव खूबी यह है कि वह मेरे लिए एक व्यसन बन 
रहा है। उसमे मुझे दु.ख मे भी सुख नजर आता है। जिस प्रकार शराबी 
को शराब का चस्क्रा लग जाता है और छूटता नही, उसी प्रकार में इस 
व्यसन को नही छोड़ सकता । मगर म तो देखता हू कि यह नशा शराब के 
नशे से भी ज्यादा है, क्योकि इसके परिणाम में कोई दु.ख नही है । इसकी 
जानकारी हरेक को रहती है। इस व्यसन में वह खुमारी मालूम होती है, 
जो मर जाने पर भी अपना नश्षा चढ़ाती है । 

“कल्पना कीजिये कि जो शख्स झापसे वहन '* 'को छोड देने के लिए कहे 
तो वह आपको कितना अप्रिय लगेगा ? वैसी ही हालत मेरी होती है जब 
मुझे कोई सार्वजनिक सेवा से हटाकर वैयक्तिक जीवन की ओर ढकेलना 
चाहता है ।” 
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मनुप्य सुख चाहता है । सुख की खोज में उसने कुटुब वनाया, जाति 
बनाई, बड़े-बड़े राज्य और राष्ट्रनिर्माण किये, असीम घत-वैभव जुटाया, 
आमोद-प्रमोद सौदर्य के साधन एकत्र किये, पर सुख का स्वाद उसे न मिला ! 
गरीर को सुख पहुंचानेवाली, इ द्वियो को तृप्त करनेवाली, मन को बहलाने- 
वाली भोग-सामग्री में उसने शुरू-शुरू में सुख माना; परतु ज्यो-ज्यो वह 
इन भोग-सामग्रियों को श्राराधता मे फसता गया, त्यो-त्यो सुख की चाह 
और मन की अ्शाति वढती गई और उसने भोग को छोडकर सुख का कोई 
दूसरा मार्ग खोजना चाहा । सम्राट और चक्रवर्ती का राज-वैभव और शत्रु 
संहार का सैन्य-वैभव जहा थक गया, कुत्रेर और कांझू का घन-वैभव जहा 
हताश होगया, रति और कामदेव का श्वृंगार और सौदर्य-वैभव जहा न 
पहुच सका, कज्लि और कलाकर जहा वीहड में भटकते रहे, अर्थात्‌ जिस 
समस्या को भोग-प्रचार करके न हल कर पाये, उसके लिए योगियो ने झागे 
कदम वढ़ाया। उन्होंने गहरा विचार करके देखा कि तमाम सांसरिक ऐश्वर्य 
को प्राप्त करके भी मनुष्य दु.खी ही बना हुआ है। तव उन्होने सुख के मूल 
की खोज शुरू की । उन्होने सोचा कि मनुष्य आद्धतिर क्यो दु.खी रहता है । 
इस नतीजे पर पहुचे कि मनुष्य इच्छाए तो बहुत करता है, अपनी झआवश्य- 
कताएं तो बहुत बढ़ा लेता है, इनमें तो बहुत स्वतत्न है, परतु अपनी इच्छाओं 
की पूर्ति के लिए वह वहुत परतत्र है । इससे उसकी वहुतेरी आवश्यकताएं 
और इच्छाएं भ्रवूरी रह जाती है और इस कारण वह दु.खी वना रहता 
हैं। जव हर आदमी अपनी इच्छाओं और आवश्यकताओं को बढाने लगता 
है तब उनमें परस्पर संधर्प और कलह होने लगता है, क्योकि एक की 
इच्छाएं और भ्रावश्यकताए दूसरे की इच्छाओं में वाधक होने लगती हैं । 
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फिर उन्होने देखा कि इच्छाओं और ग्रावग्यकताञो का तो कोई श्रत ही 
नही है। मनुष्य जितनी चाहे वढा सकता है, और दूसरी बात यह कि 
उनकी तृप्ति के साधन मिलते रहने पर भी, श्रनेक भोगो को भोगने पर भी, 
मनुष्य अतृप्त और दुःखी ही रहता है। तव वे इस परिणाम पर पहुचे कि 
इच्छाओं और आवश्यकताञो की सीमा बाधे बिना मनुष्य को सुख-शाति 
नही नसीव हो सकती, और यह अंतिम निर्णय कर दिया कि वासना का 
क्षय हुए बिना मनुष्य को पूर्ण औौर अक्षय सुख नही मिल सकता | उन्होने 
कह दिया कि सुख भोग से नही, योग से ही मिल सकता है। मनुष्य भोग 
जितना कम और योग जितना अधिक करेगा उतना ही वह अधिक सुखी 
होगा । भोग के मानी है इच्छाश्रो श्रौर श्रावरयकताओो की अ्रमर्याद बढती 
और योग के मानी है मनुष्य की साधारण झ्रावश्यकताओो तक उनका 
सीमित रहना । मनुष्य की साधारण आवश्यकता क्‍या है ? पेटभर स्वच्छ 
सादा भोजन, तनभर कपड़ा, रहने के लिए स्वच्छ हवादार मकान, बाल- 
बच्चो की शिक्षा-दीक्षा, पालन-पोपण आ्रादि के लिए आवश्यक धन। इससे 
अ्रधिक की इच्छा रखने या वस्तुओ का सग्रह करनेवाले को उन्होने चोर की 
उपाधि दी और अपरिग्रह को सुख का मूल सिद्धान्त निरचयकैया एवं अप- 
रिग्रह के सिद्धांत पर समाज की रचना करनी चाही । 

परतु इच्छाश्रो का त्याग और उससे घटकर अपरिश्रह की वात एकाएक 
मनुष्य को जची नही । वर्ण-व्यवस्था के द्वारा भोग-साम ग्रियो के वंटवारे की 
चेष्टा की गई परतु भोग-लोलूपो की महत्त्वाकाक्षाओं ने उसको भी छिन्न- 
भिन्‍न कर दिया । तत्त्व-रूप से यद्यपि सुख की समस्या हल होगई, तथापि 
व्यवहार रूप में बहु-जन-समाज के सामने वह अभी तक विना हल हुए ही 
खड़ी है। भारतवर्ष के जीवन में यद्यपि भोग की जगह सयम का भाव फैला 
हुआ नजर आता है तथापि उनका सयम अ्रकर्मण्यता और कायरता के 
कीटाणुशरो से आक्रात होकर उनके दुःख का कारण वन रहा है। उनके संयम 
का फल तो होना चाहिए था अधिक सुख, अधिक स्वतंत्रता, परंतु श्राज 
दुनिया मे भारतवासी सबसे अधिक दुःखी और पराधीन बने बैठे है । सुख 
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का मूलमत्र जानते हुए भी भारतवासी उनका प्रयोग न जानने के कारण सुख 
से वंचित हो रहे है । 

इधर नई दुनिया के लोग भी सुख के लिए छठपटा रहे है। भारत जिस 
प्रकार सुख की शोध में पहले भोग की चरण में पहुचा, फिर योग के चरणों 
में उसे सुख-शाति मिली, उसी प्रकार पश्चिमी सतार भी अभी भोग ही में 
भटक रहा है। यद्यपि योग की किरणे वहातक जा पहुंची हे तथापि उनका 
प्रकाग अभी उन्हे आकपित नही कर सका है । भारतवर्प के पास औपध है, 
पर वह प्रयोग भूल गया है, पश्चिमी दुनिया मे जीवन है, कितु दिच्या-भूल 
हो रही है । 

व्यावहारिक संसार के सामने आज यह भी समस्या खड़ी है कि समाज 
में सूख श्रीर ग्राति की वृद्धि किस तरह हो । जातियो और राष्ट्रो मे परस्पर 
ईर्ष्या, द्वेप, प्रतिस्पर्दधा और संघर्ष के भाव प्रवल हो रहे है और युद्ध का खतरा 
निरतर बना ही हुआ है । एक ओर साम्राज्यवाद अपने नये-तये रूप पलट- 
कर सामने आता है तो दूसरी ओर कम्यूनिस्ट अलग श्रवनी समाज-रचना 
की योजना लिये फिरते है । एक कहता है, सारा शासन-यंत्र जवतक एक- 
सूत्र से सचलित न होगा तवतक समाज में सुख-गाति स्थापित न होगी। 
दूसरा कहता है, जबतक संपत्ति का वटवारा समान रूप से न होगा तब- 
तक समाज से कलह दूर नही हो सकता । प्रजावादी कहते है, जबतक प्रजा 
के मत से समाज और राज्य का काम न चलेगा तवतक समाज की उन्नति 
नही हो सकेगी + तात्पर्य यह कि भौतिक पदार्थों में ही अ्रवतक दुनिया सुख 
की गोध कर रही है । जहातक मेरी बुद्धि पहुंच पाई है, मुझे साम्यवादियों 
का दल भौतिक दृष्टि से सु और सुव्यवस्था के अ्रधिक नजदीक मालूम 
होता है । दुनिया मे सुख प्राप्त करने के जितने साधन हे बे सबके लिए 
समानरूप से सुलभ होने चाहिए । चाहे श्रमीर हो या गरीब, स्त्री हो या 
पुरुष, सम्य हो या असस्य, जीवन की साधारण आवश्यकताशो की पृत्ति के 
लिए सवको समान रूप से सुविधा होनी चाहिए । केवल धन, सत्ता या 
विद्या के वल पर जब किसीको विद्येप सुविधा मिलने लगती है और जब 
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उसे वह अपना अधिकार समभने लगता है तभी समाज में कलह उत्पन्न 
होता है । वलवान्‌ और निर्वल ये दो वर्ग निर्माण होने लगते हे और बल- 
वान क्रमशः निर्वल को निगलते जाते हूँ ) त्राज दुनिया में यही हो रहा है 
झौर इसी लिए विश्व समाज की शाति के लिए चिताणील नजर श्राता है। 
मेरा यह विश्वास है कि निकट भविष्य में ससार को साम्यवादियों का यह 
हल मानना पड़ेगा, क्योकि मनुष्य की बुद्धि और तकंणक्ति का उससे 
समाधान हो जाता है और उसमें श्रधिकाञश लोगो का अधिक हित छिपा 
हुआ है। 

फिर भी यह हल मेरी दृष्टि मे एकागी है । एक हृद तक समाज का 
हित-साधन इससे होगा । जहातक सुख-सामग्री के वटवारे की वर्तमान प्रथा 
में दोप है वहातक तो यह हल काम दे देगा; पर संपत्ति और सुख-सामग्री 
को बढाने की अ्भिलापा उससे शात न होगी। श्राज निर्धनों और धनवानो, 
वैभवशालियों और दीन-दुखियो में, राजा और रक में जो विशाल खाई पड 
गई है वह इससे श्रवज्य बहुत-कुछ भर जायगी, यह हेप बहुत-कुछ कम हो 
जायगा, परतु साथ ही धनेश्वये की प्रतिस्पर्द्धा बहुत-कुछ बढ़ भी जायगी | 
जबतक सुख-भोग का कोई सीमित आदशे समाज के सामने नही रखा 
जायगा, तवतक प्रतिस्पर्द्धा और वर्ग-कलह से समाज को वचाना, असंभव है। 
यह सीमा दो प्रकार की हो सकती है--( १) मनुष्य अपने आरीरिक श्रम 
से जितना उपार्जन करे उत्तना ही सुख-भोग वह कर सकता है । (२) मनुष्य 
की साधारण झ्रावश्यकताए निश्चित कर ली जाय॑ और उससे झ्रधिक परि- 
ग्रह करने का किसीको अधिकार न रहे । दोनो मे मनुष्य से सयम करने के 
लिए कहा गया है । पहली बात कृत्रिम वंघन-सी पर अधिक व्यावहारिक है | 
वह मनुष्य की इच्छा की मर्यादा नही वाधती, व्यवहार मे ऐसी शर्तें लगा 
देती है कि अधिक इच्छा करते हुए भी मनुष्य अपने-आप उसकी पूत्ति नही 
कर सकता, कितु मनुष्य वार-वार इच्छा करते हुए भी जब इस शर्तें के कारण 
उसकों पूरा न कर पावेगा, तब इस शर्त को तोडने की उसकी इच्छा प्रबल 
हो उठेगी और आगे चलकर यह ञर्ते ठहर न सकेगी। इसके विपरीत दूसरी 
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वात मनुष्य की इच्छा को ही नियत्रित कर देती है। वह उसके सामने ऐसा 
आदर्श उपस्थित करती है कि मनुष्य अधिक अच्छा करना ही बुरा समझने 
लगता है । इसलिए मेरी राय में यह उपाय अधिक स्थायी और अ्रधिक फल- 
दायी है । हा, पहली सामाजिक व्यवस्था चालू हो जाने पर दूसरे आदर्श का 
प्रचार सुलभ हो सकता है। यह भी एक मत है कि समता की ऐसी व्याव- 
हारिक जीवन-विधि विताते-विताते स्वत भी सादगी की भावना उदय हो 
सकती है। साम्यवादियों की समाज-व्यवस्था में, जहातक मेने समझा है, 
अभी इसके लिए स्थान तजवीज नही हुआ है, आयद उनका समाज-शास्त्र 
अभी इस परिणत अ्रवस्था को नही प्राप्त हुआ है। वे समानता के सिद्धात 
तक तो पहुच गये है, अ्रपरिग्रह या संयम के सिद्धात तक पहुचना अभी 
वाकी है। यदि वे सचमुच वैज्ञानिक ममाज-शास्त्री है, तो उन्हें भोग को 
छोडकर योग पर आना पडेगा, इसमे मुझे तिलमात्र सदेह नही है । 

कुछ मित्र कहते हूँ कि भोग से पुरुषार्थ और कर्मण्यता की वृद्धि होती 
है और योग से ससार के प्रति उदासीनता और उसके फलस्वरूप अ्रकर्म ण्यता 
बढती है। मेरी समझ में यह भ्रम है। भोग से पुरुपार्थ की नही, स्वार्थ की 
वृद्धि होती है, जिसका श्रत होता है या तो विलासिता में या अत्याचार में , 
और दोनो का अंतिम फल होता है घोर पतन | योग से जो उदासीनता 
आती है वह समार के प्रति नही, वल्कि अपने स्वार्थ के प्रति होती है, जिसका 
पर्यवसान होता है सेवा-भाव की वृद्धि में | सच्चे योगी की कसौटी ही यह है 
कि उसका एक-एक क्षण दीन-दु 'खी, पीडित-पतित की सेवा में व्यतीत होता 
है। भारत ने योग-मार्ग का अनुसरण तो किया, कितु कर्मण्यता को भुला 
दिया, इससे वह निर्जीव और निःसत्त्व हो गया । जीवन का दूसरा नाम है 
कर्म । अपने लिए जो कर्म किया जाता है, उससे श्रासुरी जीवन बढ़ता है, 
दूसरो के लिए जो कर्म किया जाता है उससे दैवी जीवन मिलता है। कर्म- 
हीन जीवन वृथा है। मेरी राय में निकम्मा मनुष्य पश्म से भी गया-बीता 
है। 

सुख के मूल को फिलहाल यदि एक ओर रख दे और फिर विष्व की 
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वर्तमान समस्या का विचार करें, तो वह उतनी राजनैतिक नहीं मालूम 
होती जितनी कि झ्राथिक है | पिछले जमाने की तरह आज राज्य और 
साम्राज्य केवल दिग्विजय के लिए अ्रथवा चत्रवर्ती-पद प्राप्त करने के लिए 
नही रहे । राजसत्ता श्राज ध्येय से हटकर साधन “वन गई है। नित-नये 
भोगो की चाह दुनिया में बढ़ रही है। बिना धन और ऐश्वर्य के उसकी 
पूत्ति नही हो सकती । धन बिना व्यापार-उद्योग और कल-कारखाने के 
नही मिल सकता | बड़े-बडे व्यापार-धधों को सफलतापूर्वेक चलाने के लिए 
' राज्सत्ता की आयोजनाए हम देख रहे है । ससार मे श्राज वह राज्य प्रवल 
है, जिसके पास कच्चे माल के साधन विपुल है और तैयार माल की विक्री 
के लिए विशाल वाजार है । जिन देशो मे कच्चे माल की वहुतायत है और 
तैयार माल की विक्री का बड़ा वाजार है, उनपर सव देशो की जहरीली 
नजर गडी हुई है । भारत ऐसे देशों में सवसे वड़ा नही तो एक विशाल देश 
अवश्य है । ब्रिटेन के व्यापारी इसीलिए उसे चंगुल मे रखे हुए थे । 
यह कहना शायद गलत न होगा कि इस अनियंत्रित भोग-तृष्णा का 
ही एक फल है वर्तमान साम्यवाद । साम्यवाद यद्यपि सारे समाज की भोग- 
तृष्णा पर प्रहार नही करता है तथापि धनैश्वये में बढ़े-चढे लोगों को वह 
सयम का पाठ अवश्य पढाना चाहता है । तात्त्विक जगत्‌ में जिस प्रकार संयम 
या अपरियग्रह ही समाज के सुख का मूल सिद्धात है उसी प्रकार व्यावहारिक 
जगत्‌ में शारीरिक श्रम का सिद्धात उच्चकोटि का है। शारीरिक श्रम ही 
एकमात्र ऐसा साधन है जिसके द्वारा सपत्ति एक जगह एकत्र नही हो पाती, 
जगह-जगह ययथेष्ट मात्रा में बंट जाती है। आजकल उद्योग-धधे और कल- 
कारखाने शारीरिक श्रम के सिद्धात्त पर नही, वल्कि धन के प्रभाव पर चल 
रहे हे, इसलिए मुनाफे का बंटवारा श्रम के लिहाज से नही, वल्कि शेयरो के 
लिहाज से होता है भर यही मूल है असमान वटवारे का । अततएव यदि बड़े- 
बडे कल-का रखाने और उद्योग-धधे समाज के लिए भ्रभीष्ट और अनिवाय॑ है, 
तो मुनाफे के वटवारे की वर्तमान पद्धति मे अवर्य सुधार करना पड़ेगा । पर 
यदि हम अपने भोगों की एक सीमा बाघ ल और मनुष्य की दवित का पहले 
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उपयोग करके फिर, उसके कम पड़ने पर, भाप या विजली की सहायता ले 
तो समाज की विपमता और वेकारी दोनो का सवाल आसानी से हल हो 
सकता है। बड़े-वड़ें कल-का रखानो की कल्पना उन्ही देशो में उदित और 
विकसित हुई है जहां मानव-शक्ति कम थी । भारतवर्प जैसे देश में जहा 
करोड़ो लोगो को साल में छः महीने वेकारी में बिताने पड़ते है, बड़े-बड़े 
कारखानों को खड़ा करना मानव-भक्ति का तिरस्कार करना है और उस- 
पर भी मुनाफे के बंटवारे मे विपमता से काम लेना तो मानो करेले को नीम 
पर चढाना है | कितने श्राव्चर्य की वात है कि अपनी भोगेच्छा को तनिक 
संयम में रखना मनुष्य को, शिक्षित मनुष्य को, कठिन वात मालूम होती है, 
और दुनिया-भर की आआसुरी महत्त्वाकाक्षाए और उनकी सिद्धि के लिए 
उचित और अनुचित सव प्रकार के भगीरथ प्रयत्त उसे आसान मालूम 
होते है । 

साराग यह है कि दुनिया सुख की गोध में है। सयम, अ्रपरिग्रह अथवा 
इच्छाओं का नाग सुख का मूलमत्र है। परतु इसकी साधना उसे कठिन 
मालूम होती है। वह सरल उपाय चाहती है ' साम्यवादियो ने सपत्ति के 
समान वटवारे का हल उसके सामने रखा है । एक हद तक वह ससार की 
विपमता कम कर सकेगा । यदि शारीरिक श्रम के मार्ग को समाज स्वीकार 
कर ले तो समानता के सिद्धांत की अपूर्णता कम हो सकती है । इस दृष्टि 
से विज्व की प्रधान समस्या आज साम्पत्तिक है, राजनीति तो उसका अंग- 
मात्र है। कल-कारखाने इसे हल नहीं कर सकते । श्रम-धर्म या मानवी- 
गक्ति ही इसका एकमात्र उपाय है । ऐ उलटी दुनिया, जडता को छोडकर 
चैनन्य की पूजा कर। 
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हमारा अन्नदाता 


किसान हमारा अन्नदाता है, इसे सिद्ध करने की आवश्यकता नही, 
और कम-से-कम भारत में हम इस बात को भी प्रत्यक्ष देख रहे है कि श्राज 
बहुसख्यक होते हुए भी सवसे अधिक दीन-हीन, दुखी, पंगू और दबे हुए 
यदि कोई है तो वे हैं हमारे ये अन्तदाता ही । इसका कारण क्या है ”? उनकी 
अविद्या, अपने अ्रधिका रों, अपनी आवश्यकताशो, अपनी असुविधाओं और 
झपनी परिस्थिति का अज्ञान | भारत मे पिछले श्रार्यो और हिंदुशो के 
जमाने में तो राजा-प्रजा पिता-पुत्र के श्रादश को मानते थे , राजा लोग स्त्रय 
चाहे आपस में लड़ते रहे हो और भोग-विलास में भी कोई-कोई अपने ऐद्वर्य 
को स्वाहा कर देते हो, परंतु श्रगरेजी राज की तरह प्रजा को--किसानों को 
लूटने और वेबस वनाये रखने की नीति प्रचलित करने का पाप उन्होंने नही 
किया था। मुसलमानो के समय में धर्म की वृद्धि के लिए चाहे जुल्म-ज्यादती 
हुई हो, पर केवल लूटने और चूसने की आ्रासुरी नीति के शिकार ये किसान 
उस समय भी न हुए थे । हिंदुस्तान में तो अगरेजो के जमाने में किसानो की 
जो तबाही और बरवादी हुई, वह इतिहास में कही न हुई होगी । रूस में 
जारशाही का नामोनिशान मिटकर आज जो किसानो का राज्य क्रायम हो 
गया है, उसका कारण जार की लूट और जोरो-जुल्म की नीति ही है । 

अंगरेजी शासन में किसानो के श्रादोलन बराबर होते रहे है । चंपारन में 
भी निलहे गोरो के खिलाफ किसानो ने आदोलन किया था और महात्माजी 
के नेतृत्व मे उनके कष्ट दूर हुए। खेडा, बोरसद, और बारडोली मे भी 
किसानो को सत्याग्रह करना पडा और अंत में सरकार को अपनी हार- 
माननी पड़ी । वारडोली की विजय ने तो एक तरह से ब्रिटिश सरकार की 
जड को ही हिला दिया था । उसने इस बात पर अ्रेच्छी और गहरी रोशनी 
डाल दी थी कि एक तो सरकार किस तरह हर बंदोबस्त मे लगान बढ़ाती 
चली जाती थी और दूसरे उसकी मदाधता किसानो की न्याय-युक्त और 
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उचित वात को सुनने के लिए भी सहसा तैयार नहीं होती थी। जबसे 
महात्मा गावी भारत के सार्वजनिक क्षेत्र में उतरे तभीसे उन्होने किसानों 
के दु.खो की ओर व्यांन दिया और कांग्रेस का भी ध्यान ग्राम-संगठन की 
ओर बहुत-कुछ खीचा । चरखा-त्रथ, 4दि किसी समाज की सेवा के लिए, 
स्थापित हुआ है तो यह है हमारा अन्नदाता-समाज ही । हमें तो अ्रपनी सारी 
शक्ति किसान-सेवा में ही लगा देनी चाहिए | तो हम इस वात पर विचार 
करे कि किसानो के दुःख क्या है और वे कैसे दूर हो सकते हूं । उनके दुःखो 
को हम इतने भागो में वांट सकते हँ--(१) राजनीति, (२) कृषि, (३) 
शिक्षा और (४) स्वास्थ्य-संबंधी । सामाजिक और आशिक दु.खो का 
ममावेश इन्हीमें हो जाता है । 

१. राजनीतिक द्ुःखः 

भारत के स्वाबीन होने से अव वालिग मताधिकार होगया, इससे देश 
की राजसत्ता में उनक्नी आवाज होगई। पर्रतु यह काफी नही। प्रचीन 
समय में हर गाव प्राय. स्वतंत्र था--लगान दे देते के अलावा गांव के झारे 
शासन-अ्रवंध की जिम्मेदारी गांववालों पर ही थी। आज तो किसान हम 
लोगो के लिए अन्न पैदा करने की मशीन रह गया है । यद्यपि क्रितात आज 
जमीन का मालिक हो गया है तो भी वह नाम-मात का है। आज भी उनमें 

यह भाव नही आ पाया है कि वे भारत के उसी प्रकार एक प्रतिष्ठित नाग- 
रिक है जैसे कि कोई लोक-सभा का सदस्य था मंत्री । यद्यपि आज किसानों 
को बहुत हक दे दिये है फिर भी मे री राय में किसानो की राजनीतिक स्थिति 
सुधारने के लिए इतनी वाते होनी चाहिए--- 

(१) सभी जगह यह करार दिया जाय कि ज़मीन का मालिक किसान 
है और सरकार को वह जो कर या लगान देता है, वह सरकार का हक नही 
है, वल्कि सरकार का खर्च चलाने का आंभिक वोक है, जो उसे कर्तव्य 
समककर उठाना चाहिए । 

(२) कर या लगान किस हिसाव से लिया जाय, इसका निर्णय किसानों 
के प्रतिनिधियों द्वारा हो । 
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(३) गांवके भीतरी प्रबंध मे किसान स्वतंत्र हों। गांव की जो पंचा- 
यत हो वही गाव की सव व्यवस्था की जिम्मेदार रहे । 

जमीन का मालिक राज्य (स्टेट) रहे या किसान, इसके संबंध मे दो 
मत है । एक मतवालो का कहना है कि जमीन राज्य की है और किसान 
तो उसके जोतने का किराया देता है। किराया घटाना-बढाना मालिक की 
मर्जी पर है--किसान का जी चाहे, जमीन जोते, जी चाहे, न जोते । दूसरे 
पक्षवालो का कहना है कि जमीन किसान की है । वह मेहनत करता है, उसे 
जोतता-बोता है, इसलिए उसकी है। सरकार तो अपने खर्च के लिए थोडा- 
सा कर उससे ले लिया करे । जमीन राज्य की है--इस सिद्धात को मानने 
में तव तो कोई आपत्ति न होगी जबकि सारा राज्य वास्तविक अर्थ में 
जनता का हो जाय, पर जहा राजा कोई एक व्यक्ति हो, श्रथवा ऐसा व्यक्ति- 
समूह हो, जो अपने लाभ के लिए राजकाज करता हो वहां ज़मीन का मालिक 
राज्य को मानना अनु चित है । जबतक जनता यह अनुभव नही करने लगती 
कि राज्य हमारा और हमारे हित और सुख के लिए है तवतक जमीन पर 
किसान का ही स्वामित्व रहना.चाहिए-- भशौर ऐसी अ्रवस्था तवतक नही झा 
सकती जबतक राज्य (स्टेट) में किसी सत्ता-धारिणी संस्था (गवर्नेमेट) 
की आवश्यकता रहेगी और वह अपनी सत्ता के वलपर राज-काज करेगी । 
जवबतक जनता को यह अनुभव होता रहेगा कि कोई वाहरी शक्ति हमपर 
श्रंकुश रख रही है तवतक राज्य के साथ वह एक-रस नही हो सकती और 
जवतक एक-रस न होगी तबतक जमीन का मालिक राज्य को बनाने से 
सिवा सत्ताधारियों के लाभ के और सबका हित ही है। इससे में तो इस 
नतीजे पर पहुंच रहा हूं कि श्रभी तो सैकड़ो वरसो तक समाज में किसी-त- 
किसी रूप में सरकार की आवश्यकता रहेगी और इसलिए जमीन का 
भालिक किसान को ही रहना चाहिए । 
२ क्रषि-संबंधी दुःख 

कपि-संवंधी दुःख भी कम नही है । अंग्रेजी सरकार लगान तो भरपेट 
लेती रही पर पैदावार बढाने और उसमें सहायक होने का यथोचित ध्यान ' 
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नही रखती थी | अब हमारी सरकार भिन्‍त-भिन्‍न योजनाओं द्वारा उपज 
बढाने की ओर पूरा ध्यान दे रही है। कृपि-विज्ञान के आचार्यो का कहना 
है कि भारत में भूमि की उर्वरा-गक्ति दिन-दिन कम होती जा रही है । 
गोबर, जो खाद के काम में लाया जाना चाहिए, ईंघन के अभाव में, जलाने 
के काम आता है। सरकार को इसकी रोक का उपाय करना चाहिए । वाहर 
के देशो के साथ खुला व्यापार करने की नीति के कारण हिंदुस्तान का सारा 
अनाज दूसरे देशो को चला जाता है--किसान के घर में कुछ नही वचता, 
उसका जो मृनाफा होता है वह बीचवाले छोटे-बडे व्यापारी चाट जाते हे 
और बदले में विदेश से आनेवाली तरह-तरह की गैरजरूरी चीजे उसके 
घर में जाती है, जिससे पैसा वरवाद होता है। इसका फल यह हुआ कि दूसरे 
देशो में, जैसे इंगलेड, जहा पहले अनाज के अभाव से अकाल हुआ करते थे 
वहां तो विपुल अनाज पहुंच जाने से अ्कालो का होना असंभव हो गया; 

परतु भारत में अकालो की संख्या वढ़ती जाती है। मेरी राय में कृपि- 
सुधार के लिए इतनी बाते अवश्य होनी चाहिए : 

(१) गोबर के कंडे वेचना बंद कराके उसका खाद खेतो में पहुंचाना 
चाहिए तथा और भी अच्छे खादों के द्वारा भूमि की उबेरा-शक्ति बढ़ानी 
चाहिए । 

(२) किसानो के लिए यह नियम कर दिया जाय कि वे बीज और 
कम-से-कम डेढ़ साल तक चलने लायक अनाज और रुई अपने घर में रख- 
कर शेप अनाज वेचे । 

(३) लगान की बढी हुई दरें कम की जाय॑ । 

(४) कई तरह के अववाव, सामाजिक कुप्रथाओं और दुर्व्यंसनो तथा 
साहुकारो की लोभ-नीति के कारण किसान अकसर कर्जंदार बने रहते थे । 
अ्रव इसमे कुछ सुवार जरूर हुआ है । कोझ्नापरेटिव सोसायटियो के जरिये 
उन्हें तरह-तरह के लाभ पहुचाने का यत्न हो रहा है । फिर भी किसानों के 
हित को ही मद्देनजर रखकर सेवा-भाव से ऐसी सोसायटियों का काम चलना 
चाहिए और सेवा-परायण लोगो का समावेश उनमें होना चाहिए, नकि 
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पेट भरने की नीयत से जाने वाले लोगों का । 

(५) माय और वैलोी के पालने के लिए काफी चरागाह रखे जाय॑, 
दूध-शालाओ और चर्मालयो के प्रइन को हाथ में लिया जाय | 

(६) फुरसत के वक्‍त कोई हाथ-घधा उन्हे अ्रवग्य मिलना चाहिए। 
यो रस्पी बनाना, गाड़ी, बैल, ऊट किराये पर देना, ईंधन की लकडी बेचना, 
ऐसे ही काम किसान फुरसत के वक्‍त करता रहता है, परंतु इन सबसे वढ- 
कर काम है रुई का कातना, पीजना और धुनकना । दोनों काम एक घर 
में होने से श्रामदती भी काफी होती है और इसमें न बहुत रुपया लगाना 
पड़ता है, न बड़ी अ्व्ल की जरूरत होती है और लोग इन कामो से परिचित 
भी हे । एक किसान की औसत आमदनी ३०) रु० साल से भ्रधिक नही 
है । इतनी ही आमदनी और, वह कताई-पिजाई-धुनाई से भी बड़े मजे में 
कर सकता है। अभ्रव तो अंवर चर्खे के श्राविष्कार से उसकी श्रामदती और 
भी ज्यादा हो सकती है। 
३ शिक्षा 

शिक्षा का तो पुरा अभाव किसानो में है। यो सस्करारिता और सदाचार 
में किसान शिक्षित कहलानेवाले श्राजकल के बहुतेरे लोगो से बढ़ जाते हे, 
पर अक्षरज्ञान के अ्रभाव से उन्हे कम कष्ट नही उठाना पड़ता है । दुनिया के 
रुख और हालात से, कानून तथा देश की हलचलो से नावाकिफ होने के 
कारण चीजो की खरीद-विक्री, मामले-मुकदमे, धर्म-कर्म की ऊपरी बातो 
आदि में उन्हे बहुत नुकसान उठाना पडता है। इसके लिए किसानो में 
प्रारंभिक शिक्षा का होना बहुत जरूरी है। साथ ही कृषि, पशुपालन, देहात 
की बीमारियों के इलाज और देश की साधारण राज्य-व्यवस्था, हिंसाब- 
किताब आदि की शिक्षा भी मिलनी चाहिए। किसान न केवल अ्रपाहिज 
है, वल्कि शिक्षा के अभाव में अधे भी है । हमारी सरकार का ध्यान इधर 
गया है, रात्रि-पाठशालाशो के द्वारा इस कमी की पूर्ति का प्रयत्न होने 
लगा है। 
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४. स्वास्य्य 

स्वास्थ्य-सवंबी वातों से अनभिज्र होने के कारण गदगी की बुराइयों 
को नही देख पाते । गाव के पास ही कूड़ा-करकट रखना, गाव की गलियों 
में ही टट॒टी-पाख्ाना बैठ जाना, वीमारियों में इलाज का कोई प्रबंध न 
होना, देहात में मामूली बात देखी जाती है। श्रतएव एक ओर जहां स्वा- 
स्थ्यऔर बीमारियों का ज्ञान उन्हे कराना श्रावश्यक है वहा दूसरी ओर 
बीमारियों के इलाज का भी इंतजाम होना चाहिए अंग्रेजी दवाएं (एलो- 
पैथिक) वहा वहुत महगी पड़ती है-- देशी या होम्योपैथिक दवाएं बहुत 
सस्ती पड़ती हं और इन्हीका उपयोग होना चाहिए । ज्वर, फोडे-फूसी, 
ग्राख और पेट का दर्द, साप-विच्छू का काटना, हाथ-पाव में चोटशा 
जाना, ये देहात की खास-खास वीमारिया है और हर बड़े गाव मे इनके 
लिए दवा का प्रवच अ्रवश्य होना चाहिए। 


हमारे पाप 


जिस कार्य से व्यक्ति और समाज को दु ख पहुचता है, उनकी हानि 
होती है, उसे पाप कहते हैं श्लौर जिस काम से उन्हें सुख मिलता है, उनका 
लाभ होता है, उसे पुण्य । जिस काम से केवल व्यक्ति की हानि होती है वह 
व्यक्तिगत पाप, जिससे समाज की हानि होती हो उसे सामाजिक पाप और 
जिससे राष्ट्र को नुकसान पहुंचता है वह राष्ट्रीय पाप है। पाप का फल 
अधोगति के सिवा दूसरा नही हो सकता । इसलिए पाप करने की स्वाधी- 
नता मनृष्य को नही दी गई है। फिर भी व्यक्तिगत पाप करने में मनण्य 
जितना स्वाधीन हो सकता हैं उतना सामाजिक पाप करने में वही, और 
जितना सामाजिक पाप करने में वह स्वतत्र समझा जा सकता है उतना 
राप्ट्रीय पाप करने में नही, क्योकि व्यक्तिगत पाप के फल से स्वयं उसकी 
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अपनी हानि होती है, लेकिन सामाजिक और राष्ट्रीय पाप से सारे समाज 
और राष्ट्र को हानि पहुचती है। जैसे मैले कपड़े पहनना, या कच्ची रोटी 
खाना, व्यक्तिगत पाप है क्योकि इससे जो बीमारी प॑ दा होती है उसका फल- 
प्रधानत, उस व्यक्ति को ही भोगना पड़ता है । परत्‌ व्यभिचार एक सामा- 
जिक पाप है, क्योकि, इससे सारे समाज की जड खोखली होती है। इसी 
प्रकार विदेशी वस्तु का व्यवहार राष्ट्रीय पाप है, क्योकि, इससे राष्ट्र मे 
दुर्बलता आती है। ज्यो-ज्यो मनुष्य के बुरे कर्मो का फल अ्रधिकाधिक लोगो 
को भोगना पड़ता हो त्यों-त्यो उनके बुरे कामो की स्वतत्रता कम होती जाती 
है। मनुष्य ने ही अनेक प्रकार के अनुभवों और व्यवहारो को देखकर गच्छाई 
'और बुराई के अनेक नियम बना दिये है, जिन्हे हम पाप या पृण्य अथवा 
नीति और भ्रनीति के नियम कहते है । ये इस उद्देश्य से वनाये गये है कि 
व्यक्ति, समाज और राष्ट्र की उन्नति हो, उन्हे सुख पहुचे, वे पूर्णता को 
प्राप्त करें। इन नियमो की सबसे श्रेष्ठ कसौटी यह है कि मनुष्य खुद स्वतंत्र 
और सुखी रहे, परतु दूसरे की स्वतंत्रता और सुख मे उसके कारण कमी न 
हो । अर्थात्‌ मनुष्य न केवल अपनी स्वतंत्रता और सुख की रक्षा करे, बल्कि 
दूसरे की सुख-स्वतंत्रता की भी उत्तनी रक्षा करे, इसीका नाम है संयम | 
संयम स्वतंत्रता का मूल है। जो मनुष्य जितना ही श्रधिक सयमी होता है 
वह उतना ही अधिक स्वतंत्र हो सकता है, क्योकि वह जितना ही अधिक 
औरो के सुख, सुविधा और स्वतत्रता का विचार रखेगा उतना ही दूसरे 
उसके सुखादि का खयाल रखेंगे श्लौर इससे उसकी स्वतत्नता अपने-आप 
बढ़ जाती है । संयम-हीन स्वतत्रता उच्छुद् लता और अंत को अत्याचार 
में परिणत हो जाती है और उसका आगे चलकर परिणाम होता है यह कि 
मनुष्य को अपनी सारी स्वतत्नता खो देनी पडती है । 
स्वाघीनता में मनुष्य पाप कम करता है, पराधीनता मे अधिक । 
क्योकि स्वाधीनता में मनुष्य का जीवन उतना आात्म-हीन नही होता, जितना 
पराधीनता में होता है। स्वाधीनता में भले-बुरे की जिम्मेदारी खुद उसी- 
पर होती है, पराधीनता में दूसरे पर। मनुष्य पाप तब करता है जब पुण्य 
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करते हुए उसे हानि होने लगती है । जब सच वोलने से हानि होती है, तो 
मनष्य झूठ वोलकर लाभ उठाने की चेणष्टा करता है। जव न्यायोचित 
साधनो द्वारा मनुष्य अपनी आकाक्षाञ्रों की पूत्ति नही कर पाता, तव वह 
बुरे भार्ग का अनुसरण करता है। यदि किसी समाज में युवको को कन्याएं 
न मिलती हो, विधवाञ्रो को जवर्देस्ती विवाह से रोका जाता हो, तो वहां 
व्यभिचार फैलना स्वाभाविक होजाता है। जिस राज्य में कृत्रिम वंधनो 
द्वारा मनुष्य इस तरह जकड दिया गया है कि उसे सच वोलने तक में भय 
मालूम होने लगता है तव उसमे उस राज्य को उखाड़ फेकने के भाव प्रवल 
होने लगते है । मनुष्य पाप दो कारणो से करता है--एक तो संयम का 
महत्व न समभने से, अर्थात्‌ दूसरो की स्वाधीनता और सुख का खयाल न 
रखने से, और दूसरे अपनी स्वाधीनता के अपहरण से, अर्थात्‌ अपने न्‍्यायो- 
चित अधिकारो के अनुसार व्तेने की सुविधा न रहने से । दोनो बातों का 
एक ही निष्कर्ष निकलता है कि स्वृतत्रता के अपहरण से मनुष्य पाप में 
प्रवृत्त होता है। जिसकी स्वतंत्रता छीन ली गई है, वह भी पाप करने 
लगता है और जो स्वतत्रता का अपहरण करता है, वह भी पापी हो जाता 
है। पीडित और पीड़क दोनो पापी होते हे । पीडित भयभीत रहता है, 
इसलिए गुप्त पाप करता है। पीड़क उद्धत होता है, इसलिए अत्याचारी 
बनकर विधान और कानून के नाम पर पाप को पुण्य का रूप देकर पाप 
करता है। पीड़ित की आत्मा दव-दवकर पाप करती है, पीड़क खु ल-खुल- 
कर पाप करता है । पीडित एक समय के वाद जागरूक होता है और साहस 
एकत्र करके पीड़क के खिलाफ बगावत पर उतारू हो जाता है; पर पीड़क 
पीडित और पतित होने के पहले सहसा नहीं उठ पाता। पीड़ित पापी 
सहसा उठ सकता है; पीडक पापी नही । अभ्रत- कहते हे, पीडक बनने से 
पीड़ित वनना कही अच्छा है । पर सच पूछिये तो पीड़क और पीडित दोनों 
वनना, या वने रहना, पाप है। पीडित वने रहकर मनुष्य खुद अपने प्रति 
पाप करता है, वल्कि, पीड़क को पीडक वना रहने देकर, उसके पापों में 
सहायक होता है । इस दृष्टि से दृहरा पापी है। गुलामी सबसे बडा पाप है। 
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भारत दुनिया मे सबसे बडा पापी था, क्योकि वह सबसे वड़ा गुलाम 
था । दुनिया के इतिहास में ऐसा कोई उदाहरण नही मिलता कि इतना 
बडा विशाल देश इतनी सदियो से गुलाम बना रहा हो और चारो तरफ़ 
से इतना जकडा हुआ हो कि कही से भी निस्‍्तार की गृजाइश न हो । 
बडों-बडो की श्रकल गुम हो रही थी । श्रव गुलामी तो नही रही फिर भी 
पाप का प्रइन तो वना ही हुआ है । पाप की व्याख्या बदल गई हो--पर 
पाप तो पाप ही है । जब मिस मेयो ने हमारे कुछ पापो के नाम गिनाये तो 
हम बिगड़ पडे और उसे कोसने लगे । 'अबलाशो का इन्साफ' देखकर उस 
पर घृणा प्रकट करने लगे । पर जबतक उनमें लिखी आधी वाते भी सही 
है, और हम उन बुराइयो को दूर करने के लिए प्राण-पण से उद्योग नही 
करते, तबतक हम अपने पापो से कैसे छूट सकते है ? अवलाओ के इन्साफ 
की बातों पर मुझे सहसा विश्वास नही हुआ, पर एक मित्र ने कहा--“ये 
सब वृराइयां मे राजपूताने के किसी भी एक ही नगर मे दिखा सकता हू ।” 
एक मित्र ने कहा--“उपाध्यायर्जी, आपने भ्रभी राजपृताने के देहातो को 
नही देखा है । शहरो की बुराइयो से हम देहात का अंदाज नही लगा 
सकते ।” यह लेख में एक देहात में बैठकर लिख रहा हूं, जोकि रेलवे- 
स्टेशन से बीस मील दूर है। इस तरफ़ के ब्राह्मण-बैश्यो के घर की कथाझरो 
और लीलाजञों को सुनता हू, तो सिर चक्कर खाने लगता है। घर और 
कपड़ो की स्वच्छता तो मानो इनसे डरती है । इधर बारह-चौदह वर्ष के 
लड़कों की शादी करने का ग्राम रिवाज है। लड़कियो की उम्र लडको- से 
बहुधा बरावर या बड़ी भ्रच्छी मानी जाती है । विधवाएं मानो गुडो और 
व्यभिचारियो की संपत्ति समझी जाती है। घर ही मे श्रनर्थ होते देखे जाते 
है। पच्चीस फीसदी विधवाएं भी साफ-पाक नही मानी जाती है, बाल-विध- 
वाओ की संख्या अब भी कम नही हुई है। गर्भपात की बाते आएदिन 
कानो पर श्राती रहती हैं । श्रव तो यह पहले जैसा भीषण पाप भी नहीं 
साना जाता ! 

इसी गांव के संबंध की कुछ ऐसी बीभत्स घटनाएं में जानता हूं, जिन्हें 


न्त्७ 
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देखकर मन॒ष्य का सिर नीचा हो जाता है और हिंदू-धर्म की छाती पर तो 
वे मत्य-प्रहार ही के समान हे । पर उनसव बातों का उल्लेख करके में 
दसरा 'अवलाओ का इन्साफो लिखना नही चाहता । जिसके आंखें, हृदय 
और वृद्धि है, वे ऐसी घटनाए देखकर चुप नही बैठ सकते। जो लोग इनकी 
ओर आखें मूदे हुए है उनसे में कहूंगा कि इस तरह ठंडे दिल से अपना और 
अपनी जाति का सर्वनाश न करो । इन पापों की ज्वाला तुम्हे जड़-मूल से 
भस्म कर देगी । जिन लोगों ने इन वुराइयों को नीति-अनीति के दायरे से 
उठाकर कुदरत के कानून के दायरे में ला रखा है, उनसे में कहता हूँ-- 
कामाधता की वेदी पर मनृष्ब-जाति के कई सदगुणो और सद्भावों की 
आहुति क्यों करते हो ? जो धीमे सुधारक है, उनसे कहना चाहता हूं कि 
बुराई यदि सचमुच बुराई है तो फिर उसे एकाएक निकाल डालने में हिच- 
किचाहट क्यो ? परदा यदि बुराई है और परदे में यदि कई वुराइया छिपी 
रहती है, तो घर के वडें-वूढो के लिहाज से उसे हम कबृतक सहन करते चले 
जाय ? जाति और राष्टू की वर्वादी की ओर हम देखें, या बडें-बूढ़ों की 
नाराजगी की ओर ? समष्टि के हित के सामने क्या हमें व्यक्ति की कल्पित 
प्रसन्‍तता को खो देने के लिए तैयार न रहना चाहिएं। हमारी सहृदयता 
क्या तकाजा नहीं करती कि हम समाज की विधवाओ की रक्षा, सघवाओं 
के सतीत्व की रक्षा और नवयुवको को ऐसी मानसिक यातनाओ से बचाने 
के लिए अपनी व्यक्तिगत असुविधाओं को ताक पर रखकर उनके लिए 
दौड़ पड़ें ? है 

धनिको और रईसो में व्यभिचार का कारण है विपय-तृष्णा के कारणो 
की बहुलता और उसकी तृप्ति के साथनो की कमी, मव्यमवर्ग के लोगों 
की व्यभिचार-प्रवृत्ति का कारण है दरिद्रता | एक वडे राज्य के चीफ मेडि- 
कल आफीसर ने उस दिन कहा कि आम लोगों के व्यभिचार के मल कारण 
की खोज में जो में निकला तो पता लगा कि आमदनी की कमी और 
आवश्यकताओं की वृद्धि इसका मुख्य कारण है । 'वुभुक्षित. किन्‍न करोति 
पाप---दरिद्वता अनेक अनर्थों की जड़ होती है। भारतवर्ष मुसलमानों के 
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समय में चाहे पराधीन हो गया हो, पर दरिद्र नही हुआ था। लेकिन श्रंग्रेजी 
राज्य में तो सोलह श्राना पराधीन और बीस आने दरिद्र भी हो गया था । 
जिस देश के गरीब लोग गोबर में से श्रनाज चुनकर पेट पालने पर मजबूर 
होते हे, उनकी दरिद्रता की कहण-कथा किस लेखनी से लिखें ? वहा यदि 
स्त्रियो को अपना सतीत्व चुराकर बेचना पडे तो कौन आइचर्य की बात ? 
आ्राइचय की वात तो यह है कि इन वुराइयो से हमारे दिल को जैसी चाहिए 
चोट नही पहुंचती । अपने सुख और आराम की चिता या धुन में अपने 
पडोसी का करुण-कदन हमारे कानो तक नही पहुंचता ! हम व्याह-शादियो 
मे,अपने ऐश-आराम मे,तथा मामले-मुकदमो मे हजारो रुपया पानी की तरह 
बहा देंगे, पर ग्रीवो की गरीबी दूर करने के लिए, विधवाओ के धर्म की 
रक्षा के लिए खादी न पहनेंगे-खादी के लिए रुपया न खर्चेंगे। एक ओर धन- 
वैभव को ऐश-आराम मे लगाकर हम अपने आस-पास विपय-भोग का 
ओर उसके फल-स्वरूप व्यभिचार का वायू-मंडल निर्माण करते हे, और 
दूसरी ओर अपने पडोसियो को दरिद्र बनाकर या वना रहने देकर उन्हे 
व्यभिचार के लिए मजबूर करते है । इस तरह हम दुहेरे पापी बनते है । 

जो अच्छा काम स्वेच्छापूर्वक किया जाता है वह भूषण होता है, और 
जो दूसरो के दबाव से किया जाता है वह दूपण की सीमा को पहुच जाता है। 
यदि कोई अपनी खुशी से विवाह नही करता, तो इससे उसे सव तरह लाभ 
पहुचता है । यदि कोई किसी के दबाव या सकोच से विवाह नही करता, तो 
उसमे छिपे-छिपे पाप करने की कुवृत्ति पैदा होने का भय रहता है। स्वेच्छा- 
पूर्वक किये गये पांप के प्रायश्चित से मनुष्य की आत्मा का विकास होता 
है। परतु वलपूर्वक दिये गये दंड से उसका तेजोनाथ होकर आत्मा दब 
जाती है । इसी प्रकार जो दरिद्रता खुशी-खुशी प्राप्त की जाती है वह 
मनुष्य के लिए भूषण-रूप होती है, परिस्थिति से दवकर इच्छा के विरुद्ध 
जो दरिद्वता अख्तियार करनी पडती है वह मनुष्य के पतन का कारण होती 
है । महात्माजी, लोक॑मान्य, मालवीयजी, लालाजी, नेहरूजी, देशबंघु तथा 
उनके सैकड़ो अनुयायी, जिन्होने स्वेच्छा-पुर्वेक दरिद्रता श्रंगीकार की, उनमे 
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तथा भारत के करोड़ो लोगो में, जिन्हे ब्रिटेन की व्यापारिक लूटनीति और 
आसुरी साम्राज्यवादिता ने राह का भिखारी बना दिया है, जमीन- 
आसमान का अतर है। सच्चा घनी वह है जिसने वन को ठोकर मार दी 
यथा धन को दीन-दुलियो की सेवा में लगाकर खुद निर्मन की तरह रहता है। 
वह तो घन का गुलाम है, जो घव को वटोर-बटोरकर अपने ही सुल-चैन 
में लगाता है। धन का दूसरा नाम है भय । जिसको निर्मेय होना हो वह 
निर्धन वनना सीखे। जिसको तेजस्वी वनना हो, वह दरिद्रता का ब्रत घारण 
करे। भारत का वैद्य-समुदाय श्राज इसीलिए दब्बू और कायर बना - हुआ 
है कि उसे घन को वटोरकर रखने का असीम लोभ है। यूरोप के वेश्य, जो 
सेना और सत्ता की सहायता से तीस करोड भारतवासियों को पद-दलित 
करके उनके जड़-मूल को मिटाने का पाप कमा रहे थे उसका कारण है 
उनका धन-लोभ । इसलिए श्री गंकराचार्य ने कहा है-- 
प्रश्मनर्थ भावय नित्य 
नास्ति ततः सुखलेशः सत्यम्‌ । 

परतु धन का लोभ एक वात है, और मनुष्य की साधारण आवद्य- 
कताओ के लिए धन की पर्याप्तता दूसरी वात । दरिद्र उस मनृष्य को कहते 
है, जिसके पास अपनी साधारण आवश्यकताओो की पूत्ति के योग्य धन या 
धन के सावन न हो। भारत इस अये में श्राज कगालो का घर वना हुआ है । 
आज यहां सोलहो आने दरिद्रनारायण का निवास है | लक्ष्मीनारायण की 
नही, अब यहा दरिद्रनारायण की पूजा होनी चाहिए । 

इस इतने विवेचन से हम इस नतीजे पर पहुंचते है कि हमारे सबसे 
बडे तीन पाप हँं--( १) दरिद्रता, (२) व्यभिचार और (३ )पराधीनता । 
दरिद्गवता से व्यभिचार फैलता है और पराधीनता दरिद्रता का मूल कारण 
है। व्यभिचार हमारा सामाजिक पाप है, दरिद्रता राष्ट्रीय पाप है, इस 
बिविध पाप की एकमात्र औपध है स्वाधीनता, पूर्ण अर्थे में स्वाधीनता । 
अभी हम अगरेजी साज्राज्य से मुक्त हुए है, देश के भीतरी शत्रुओं से 
मुक्त या स्वादीन नही हुए है । 
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एक मित्र ने हाल ही में प्रश्न किया था कि सार्वजनिक जीवन मे व्यक्ति- 
गत संवधो की क्या मर्यादा रहनी चाहिए ? सार्वजनिक सेवक के दोप किस 
हद तक सहन करने योग्य हैं ? यह प्रश्न महत्वपूर्ण है, इसलिए इसपर जरा 
गहराई से विचार कर लेना अच्छा है । 

सार्वेजनिक क्षेत्रों में व्यक्तियों से जो हमारे संवध बधते है, उनका मूल 
है हमारी सार्वजनिक सेवा की भावना । उसमें हम परस्पर-सहयोग द्वारा 
देश और समाज की सेवा करते हुए अपने-श्रपने जीवन को उच्च, पवित्र 
और वलिष्ठ बनाना चाहते है । जहा समान आदशे, एक-सी विचार-दिशा 
मिल जाती है वही मित्रता और सख्य हो जाता है और वह सगे भाई-बहनो 
से भी ज्यादा प्रगाढ वन जाता है। ऐसी दश्षा में हम प्रत्येक का कत्तंव्य है 
कि दूसरे की नैतिक और आत्मिक उन्नति में सहायक हो और इस बात के 
लिए सबंदा सतर्क और जाग्रत रहे कि हमारे अदर कोई बुराई या गदगी 
घुस तो नही रही है । जहा मित्रता और भाईचारा होता है वहा परस्पर 
विश्वास तो होना ही चाहिए । अविश्वास और सशय रखनेवाला आदमी 
नित्य मरता है, जव॒कि विश्वास रखनेवाला धोखा खाकर कभी-कभी 
मरता है। फिर भी यदि किसीसे कोई दोप या गलती हो जाय, तो उसे 
चुपचाप सहन कर लेना या उसकी तरफ से आखे मूद लेना किसी प्रकार 
उचित नही है । इसका सबसे अच्छा तरीका तो यह है कि जिससे गलती या 
दोष हुआ हो उसे जाग्रत कर दिया जाय । ऐसा न करके दूसरो से कानाफूसी 
करना बुरा और बेजा है। ऐसे अवसरो पर दोप-पात्र का उपहास करना 
अपनी हीन-वबृत्ति का परिचय देना है । हा, दोप यदि गरभीर हो तो उसकी 
सूचना संस्था या समाज के वरिष्ठ को अवश्य दे देनी चाहिए। यह निंदा 
नही है। द्वेष-भाव से यदि कोई बात ऐसे लोगो से कही जाय, जिनपर उस 
व्यक्ति या उसके कार्यो की कोई जिम्मेदारी या सवध नही है, तो वह निदा 
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कहलाती है । 

अगर व्यक्ति अपना दोप स्वीकार कर लेता है और प्रायश्चित्त करके 
आगे के लिए ऐसा न होने देने का विच्वास दिला देता है तो फिर उससे' 
पूर्ववत्त सार्वजनिक संवंध रखा जा सकता है । परतु इसमें दोषित व्यक्ति 
की वृत्ति देखनी होगी । दोष पहले-पहल ही हुआ है या अकसर होता रहता 
है यह भी देखना होगा । फिर जैसी स्थिति हो वैसा ही उसका मूल्य समभझ- 
कर व्यवहार करना चाहिए | यदि वृत्ति ही दूषित हो तो फिर उसे गंभीर 
मानकर सावंजनिक संबंध भी छोडा जा सकता है। अलवत्ते प्रेमपूर्वक व्यव्ति- 
गत सेवा उसकी की जा सकती है, उसे बुराई से बचाने के उपाय सहानु- 
भति के साथ किये जा सकते है, हमे उससे घृणा भी न करनी चाहिए 
पर सार्वजनिक संस्थाओ्रों में उसका रहना हितकारी नही हो सकता । व्यक्ति 
की अपेक्षा सस्था और संस्था की अपेक्षा सिद्धांत का महत्व स्वेदा ही अधिक 

रहना चाहिए। व्यक्ति जब संस्था और सिद्धांत की जीवित प्रतिमूर्ति वन 
जाता है तब वह अपने-आप संस्था और सिद्धात के वराबर महत्व पा जाता 
है, वह सूर्य के सदृश तपता, जीवन देता और गंदगी और अपवित्रता को 
भस्म करता जाता है । 

जब किसीके बरीर या मन में से कोई दोप निकालने की चेष्ठा की 
जाती है तब उसे दु ख तो जरूर ही होगा, परंतु उससे घबराने की जरूरत 

नहीं । यदि उसकी वृत्ति मे केवल सेवाभाव ही है, संयोगव्ण यह दोप हो 

गया है तो इस व्यवहार से उसकी गलतफहमी न होगी, वह इसके दूरवर्ती 
शुभ परिणाम को और इसमें छिपे हुए अपने आ्त्म-कल्याण को देख सकेगा । 
और यदि उस समय उसे इतना दर्णन न हुआ, तो भी वह अधिक सुख पायगा 
और पीछे हमें अवश्य आजीर्वाद देगा । 

व्यक्ति का महत्व वहीतक है, जहातक कि उससे सार्वजनिक सेवा ही 
होती है, और गंभीर वराइयो का वह सावन नही वनता । यदि हमें सावे- 
जनिक सेवा ही प्रिय है तो हम इस विपय मे गाफिल नही रह सकते । 
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"कक 
इंश्वर किनका है ? 

हिंदू-समाज के लिए कितनी बडी लज्जा की वात है कि हरिजनो को 
मंदिरो में प्रवेश कराने के लिए महात्माजी-जैसी विश्व-विभूति को श्रपने 
प्राणो की वाजी लगा देने की तैयारी करनी पडी और सत विनोवा को चाटे 
* खाने पडे । जिन्होने ईश्वर को कुछ समझने का यत्न किया है, जो ईश्वर 
को मानव-जाति का ही नही, सारी सृष्टि का पिता समभते है, जो ईश्वर 
को दीनवधु, पतित-पावन, करुणा-सिंधु, 'दीनन-दुःख-हरण देव” कहते है, 
वे किस मुह से यह कह सकते है कि ईहवर के मदिर में अ्रकेले उच्चवर्ण के 
हिंदुओ को ही जाने का अधिकार है, श्रवर्ण, अछूत, दलित या दूरित कहे 
जानेवाले हिंदुओ को नही ? एक पिता का कोई पुत्र कैसे तो पीढ़ियों के 
लिए अपने घर मे श्रछृूत समका जा सकता है और कैसे वह घर के देव- 

मंदिर में जाने से रोका जा सकता है ? 
क्या कभी किसीने इस वात पर भी विचार किया है कि सच्चे हृदय 
से, व्याकुल हृदय से, परमात्मा के मदिर मे कौन लोग जाते हे ? जिसको 
किसी तरह का कोई कष्ट नही है, क्या उसे कभी गदुगद्‌ कंठ से भगवान्‌ के 
चरणों में सीस झुकाते हुए किसीने देखा है ? सच पूछा जाय तो भगवान्‌ 
का मंदिर उन्ही लोगो के लिए है, जो वास्तव में दुखी, दरिद्र, पीड़ित और 
पतित है । जिसके पास बहुत धन है उसका भगवान्‌ धन ही होता है । जिसके 
पास सत्ता, राजैशवर्य है उसका भगवान्‌ बहुत करके ऐश्वर्य ही होता है । 
जिसको अपना उच्चता या ज्ञान का अ्भिमान है उसका भगवान्‌ बहुधा 
अभिमान ही हुआ करता है। उसको सहसा भगवान्‌ की ही आवश्यक़ता 
नही होती, फिर भगवान्‌ के मदिरो तक दौडने की बात तो दूर है। भग- 
वान्‌ की आवश्यकता तो वही लोग महसूस करते है, भगवान्‌ के मदिरो में 
जाने की आवश्यकता तो उन्ही लोगो के लिए है, जिनका संसार में कोई 
सहारा नही, न जिनके पास विद्या-बल है, न धन-बल है, न सत्ता-वल है 
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और न किसी प्रकार का ऐश्वर्य ही है। ईव्वर के प्रति सच्ची पुकार इन्ही 
आत्तों के हृदय से निकल सकती है । सुखीं और संपन्‍न लोग भी ईव्वर के 
दया-दरवार मे तभी सच्चे भाव से दौडते है, जब वे किसी प्रकार के दु.ख, 
कष्ट, विपत्ति या सकट में पड जाते है । जरा हम अपनेको अपने दलित या 
अछूत कहलानेवाले भाइयो की अवस्था में रखकर उनके पीढियो के ढु ख, 
कठिनाइयो और असहायता की कल्पना तो करे, कभी कुछ घटो के लिए 
मेहतरो के मुहल्लो में जाकर यह तो देखें कि क्या उनके बच्चे हमारे बच्चो 
ही की तरह खाते-पीते, पहनते-ओढते, गाते-खेलते और पढते-लिखते हैं ? 
क्या उनको उसी तरह खाने-पीने की, पढने-लिखने की और समाज में सब 
जगह प्रवेश पाने की सुविधा है, जोकि हम सबको प्राप्त है ? यदि नही तो 
क्या कभी हमने यह भी सोचा है कि हमी तो, हमारी ही बनाई समाज- 
व्यवस्था तो, इसका कारण नही है? और क्या कभी इतना भी सोचा है, 
कि आखिर हमने पीढियो से श्रीर हजारो वर्षो से इन भाइयों को इस नरक 
में क्यो डाल रखा है ? इन वेचारो ने हिंदू-समाज का ऐसा कौन-सा भयंकर 
अपराध किया कि जिसके लिए करोडो लोग कुछ दिन नही, कुछ साल 
नही, कुछ पीढियो नही हजारो वर्षों से सिफफ वहिष्कृत ही नही, वल्कि 
अस्पृश्य' करार दिये जावे ? क्या उनका अपराध यह तो नही है कि हम 
मैला करते है और वे साफ करते है, हम गदगी करते है और वे सफाई 
करते हैं ? यदि वे ऐसा न करे, तो जरा खयाल कीजिये, आपकी श्रौर 
आपके वाल-बच्चो की तंदुरुस्ती का क्या हाल होगा ? यदि वास्तव में यही 
उनका गुनाह है और यदि हमारा अत्याचार ही उसका दंड है, तो फिर 
क्यो न सव सगठित होकर इन कामो को छोड दे, और क्यो न अपनी इन 
जरूरतों को पूरी करने की जिम्मेदारी खुद हमी पर डाली जाय ? यदि 
आप न्यायी हू, यदि आप अपने हित-चितक है तो या तो आपको अस्पृश्यता 
को मिटाकर “अस्पृष्य'ं भाइयों को समाज में प्रेम का ही नही, आदर का 
स्थान देना होगा या आपको स्वय अस्पृश्य बनना होगा, अर्थात्‌ स्वय अपनी 
गंदगी को साफ करने का भार अपने ऊपर लेना होगा । यदि हमारे दिमाग 
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में 'शुद्धि' नाम की कोई वस्तु है, हृदय में “दर्द! नाम की कोई चीज है और 
विश्वास में 'ईद्वर' नाम का कोई भाव है तो हम अपने जीवन में किसीको 
सदा के लिए अस्पृश्य नही मान सकते । 

(हिंदूधर्म 'सर्वात्ममाव' और 'सर्वभूत-हित'--इन दो सिद्धातो पर रचा 
गया है। पहला स्रिद्धात जगत्‌ का परम सत्य है भौर दूसरा उसके पास पहु- 
चने का विधान है । इनको हम संक्षेप मे सत्य और अ्रहिसा कहते है । इनके 
विपरीत कोई भी बात हिदु-धर्म में स्थायी या त्रिकालाबाधित नही मानी 
जा सकती | शास्त्र इन्ही सिद्धातों की व्यवहार-विधियों को बताते है । कोई 
व्यवहार-विधि, किसी भी दशा में, मुख्य तत्व से वढ़कर नही मानी जा 
सकती । भ्रस्पृश्यता यदि किसी समय किसी कारण से किसी ज्ञास्त्र द्वारा 
अनुमोदित भी हो, तो भी उसे उपर्युक्त दो महान सिद्धातो से वढ़कर महत्ता 
किसी भी दशा में नही दी जा सकती । अस्पृश्यता को हमे सत्य और अश्रहिसा 
की रोशनी मे जाचना होगा । इस कसौटी पर अस्पृश्यता किसी तरह नही 
टिक सकती । फिर मदिर-प्रवेश-निषेध तो किसी भी धामिक सिद्धात के 
नाम पर न्याय नही कहा जा सकता । इसके अलावा हिंदू-लोक-मत के इतने 
प्रबल विरोध में तो किसी हानिकर प्रथा पर चिपके रहना किसी प्रकार 
धर्म-संगत नही कहा जा सकता । कुछ पुरानी प्रथाओं और कानून को धर्म 
की आत्मा से बढकर महत्व देना धर्म से अ्पनेको दूर रखना है । 


४ . ३४६: 
७ ७ 
सावजनिक चचों से लाभ 
एक बार मैने अखबारो में कुछ बातो की साफ-साफ चर्चा करना शुरू 
की थी तब कुछ खलवली-सी मची थी । यह जीवन का लक्षण है । लेकिन 


साथ ही कुछ मित्रों ने यह भी टीका की कि सार्वजनिक सेवको की त्रुटियो 
की चर्चा सार्वजनिक रूप से करना ठीक नही है। काम करनेवाले योंही 
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कम हैँ, तिसपर यदि,उनका कृष्ण पक्ष लोगो के सामने आवेगा तो उनपर 
से लोगों की श्रद्धा हट जायगी । इस दलील से में बखूबी परिचित हूं । यही 
नही, वल्कि मैने खुद यही दलील देकर दूसरे लोगो को सार्वजनिक झआाक्षेप 
करने से रोका है । परतु इस विचार में मुझे कुछ भूल मालूम हुईं है। 
व्यक्तिगत आक्षेप करना एक वात है और सार्वजनिक सेवकों के उन आच- 
रणो, नीतियो, सिद्धातों की चर्चा करना, जिनका सावंजनिक जीवन पर 
असर पड़ता है, दूसरी वात है । व्यक्तिगत निंदा और आक्षेप अवश्य बुरी 
वस्तु है, वह कुरुचि और हेप की सूचक है। परंतु आचरणो, नीतियो, 
सिद्धातों की तटस्थ भाव से और शिक्षा ग्रहण करने की वृत्ति से चर्चा करना 
सार्वजनिक जीवन को वनाने और लोकमत को शिक्षित करने का अच्छा 
सावन है । अभी तो में यह देखता हूं कि हम चार साथी भी खुलकर एक- 
दूसरे से चर्चा नही करते और यदि आपस में कर भी ली तो सर्वसाधारण 
में चर्चा करते हुए डरते हे। मेरे कहने का यह मतलव नही है कि जिन वातों 
का सीधा सवंध सर्वसाघारण से न हो उनकी भी चर्चा हम सबके सामने करें 
ही, हालाकि मेरे अपने मत में तो सावेजनिक कार्यकर्ता का जीवन खुली 
पुस्तक की तरह होना चाहिए कि कोई भी उसे सरलता से पढ ले और जो 
वात किसीको खटके उसकी वह अवश्य आलोचना करे, परंतु इसमें विवेक" 
और मतभेद की गृजायश हो सकती[है, लेकिन सार्वजनिक विपयो से संबंध * 
रखनेवाली, सार्वजनिक जीवन पर सीधा भ्रसर डालनेवाली वातो की 
चर्चा करने में तो कितीका मत-भेद न होना चाहिए। किसी वात पर जब 
चारो ओर से रोगनी डाली जाती है तव उसका असली स्वरूप देखने, सम- 
भने का और अपने-आ्रपको ठीकठाक करने का प्रत्येक को अवसर मिलता 
है। फिर हमारी कुरुचि, अनियंत्रितता और कुप्रवृत्ति पर यह एक निर्दोष 
कैद का भी काम देती है। जबतक हम यह समभते हैं कि हम मित्रो और 
साथियो में सुरक्षित है, तवतक हमारी कुरीतियो और कुप्रवुतियों के 
अनिय त्रित होने का वरावर अदेशा रहता है, लेकिन जब हमको यह मालूम 
है कि हमारे प्रत्येक आचरण, नीति आदि की खुली चर्चा हमारे मित्रों 
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और साथियों द्वारा भी हो सकती है, तो हम अनियंत्रित होने से पहले 
हजार दफा सोचेगे । 

हा, ऐसी चर्चा शिष्टता, गभीरता, अलिप्तता और सद्भाव के साथ 
होनी चाहिए। हमारे देश की जनता बहुत पिछड़ी हुईं है। उसमें साव॑- 
जनिक सेवाञ्रो और कार्यो के प्रति अनुराग बढाना जरूरी है। उसके 
दिमाग को हर तरह का अ्रच्छा भोजन देना है। ऐसी चर्चा इस कमी को 
पूरा करेगी। कोई कटुता, उच्छु खलता और अनियचितता के साथ ऐसा 
करने लगे तो हम उसे श्रवश्य रोके । ऐसे लेखो, वक्‍तव्यो,भाषणों को स्थान 
न दें । सुरुचि का अवध्य ध्यान रखें । हम समीक्षा, समालोचना को तो 
अवश्य प्रोत्साहित करे, फिर वह चाहे वस्तु को हो, चाहे व्यक्ति की हो; 
लेकिन व्यक्तिगत आक्रमण, कुत्सापूर्ण टिप्पणी,केवल दोप-दर्शन और दोषा- 
रोपण से बचें और वचावें । चूकि अवतक हम ऐसी नाजुक वांतो से पर- 
हेज करते आये हे, इसलिए संभव है, नये खिलाड़ी की तरह, शुरू में हमसे 
इधर या उधर गलतिया हो जावे, तो इसकी परवा न करनी चाहिए। 
यदि भाव छुद्ध है तो ये गलतियां हमें ऊपर ही उठावेंगी। जबतक हम 
सर्वेसाधारण के गुण-दोष-परीक्षण की शक्ति को न बढ़ावेंगे तबतक वे 
अ्धे बने रहेगे । हमारा वल होने के वजाय बोक बने रहेगे । उनकी आखे 

” खोलना हमारा, उनके सेवको का, एक आवश्यक ककत्तंन्य है। 

एक और वात की ऐहतियात रखना जरूरी है । ऐसी चर्चा इस तरह 
होनी चाहिए कि जनता का वुद्धि-भेद न हो । हममे से हरेक की शक्ति देश 
के नव-निर्माण की दशा में ही खर्चे हो । इसी एक लक्ष्य को सामने रखकर 
हम बोलें, लिखे, चले और दोडे। किसीके आचरण, नीति-सिद्धात का 
परीक्षण भी इसीलिए करे कि वह उस महान्‌ उद्देश्य को सिद्ध करे । जीवन 
के निर्माण और वृद्धि, प्रगति के लिए अच्छी काट-छांट अनिवार्य होती 
है । समीक्षा, समालोचना, इसी काट-छाट का काम देती है। यदि हम ऐसा 
नियम बनाले कि हम कभी किसीके खिलाफ कुछ न कहेगे, किसीके सघर्षे 
मे न आवेगे, किसीसे कुछ न कहेंगे, तो हम देखेगे कि हमारी प्रगति रुक 
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गई है, हमारा तेज घट गया है, हम वीरे-घीरे मृत्यु की ओर जा रहे है। 
यदि हम सजीव है, वढ रहे हे, चल रहे है तो हम उन प्रसंगो को नही टाल 
सकते, जब किसीके खिलाफ कहना पड़ेगा, किसीके संघर्ष में आना पडेगा, 
किसीसे वुरा बनने की जोखिम लेनी पडेगी । हां, हम यह नियम बना सकते 
हैं कि हम किसीका बुरा. नही चाहेंगे, किसीका बुरा न करेंगे, मगर किसी 
की वुरी वात को वुरा न कहेंगे, उसकी समालोचना नही करेंगे, उसका 
विरोध नही करेंगे, ऐसा निश्चय कैसे कर सकते हूँ ? सत्य का सहयोग और 
श्रतत्य का विरोब, धर्म का पालन और भअ्धथर्म का प्रतिकार तो हमें करना 
ही होगा । जब हम किसी व्यक्ति या वस्तु की समालोचना करते है तो वाणी 
के छषत्र में सत्य और धर्म के सहयोग और श्रम्त्य एवं अधर्म के विरोध का ही 
प्रयत्न करते ह । 

हा, वस्तु निर्जीव और व्यक्ति सजीव होता है । इसलिए व्यक्ति की 
चर्चा मे सहदयता की जरूरत रहती है । जहा सुधार की इच्छा है वहां 
सहानुभूति और सहृदयता ही दिखाई दे सकती है। ऊपरी कठोरता के अंदर 
भी नहृदबता की फल्गू वहती है। सर्जन जब फोड़े को चीरता है, तव उसके 
चाक्‌ की तीखी धार में क्या रोगी के प्रति सहदयता छिपी नहीं रहती ? 
इस विवेचन से पाठक जात लेंगे कि सार्वजनिक चर्चा कितनी आवश्यक है। 
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इस समय देश को भीतरी एकता की परमावण्यकता है। व्यक्तिग. मैं 
न एकता का भक्त हूं, न दलवंदी का। में भक्त हूं सेवा का, स्वतंत्रता का, 
रामराज्य का | सिद्धात में में मानता हूं कि स्वतत्रता बिना एकता टिकनी 
भरमित है। इसका भी में अनुभव करता हूं। पर समस्या हमारे सामने एकता 
के गुण-दोप की नही है, वल्कि यह है कि मौजूदा हालत में एकता कैसे साधी 
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जाय ? एकता पर जो जोर अ्रभी दिया जा रहा है वह राष्ट्रीय एकता पर 
है, नकि राजनीतिक एकता पर, राष्ट्रीय एकता से मे रा भ्रभिप्राय है भिन्‍न- 
भिन्‍न जातियो की एकता, और राजनी तिक एकता से मतलव है भिन्‍न-भिन्‍त 
राजनीतिक संस्थाओं या दलो की एकता । झ्राज तो दोनो एकताएं कठिन हो 
रही हे । महात्माजी के बलिदान ने साप्रदायिकता की तो जड़ हिला दी है, 
परतु अ्रभी राष्ट्रीय एकता सिद्ध नही हुईं । राजनीतिक एकता का तो मार्ग 
भी अभी दृष्टि-पथ में नही आ रहा है। काग्रेस्त, कम्यूनिस्ट, हिंदू-सभाई, 
समाजवादी सवका एक सस्था या सगठन में समावेश होना अ्रसभव है, 
क्योकि इनमें दुष्टि-नविदुओं का ही भेद है। सामाजिक या राजनीतिक आदर 
ही जुदा-जुदा हैं। इनमे एकता एक ही बात पर हो सकती है---सबव दल के 
लोग यह निश्चय करें कि हम अपने उद्देश्य की सिद्धि के लिए गदे, भूठे व 
हिंसात्मक साधनों से काम न लेगे। केवल लोक-सेवा व लोकमत के वल पर 
अपनी रीति-नीति चलायेगे । इससे अधिक उनके उद्देश्यो को बदलने का 
प्रयत्न करना चाहे तो यह एक हद तक लोगो के स्वभाव को बदलने जैसा है । 
मेरे खयाल में वुरी बात भिन्‍त-भिन्‍न दलो का रहना नही है, बल्कि है उनका 
परस्पर का द्वेप, ईर्ष्या या वैर-भाव रखना । यदि हम इस दुर्गुण से वच जाय॑ 
तो फिर सब दल काग्रेस के अदर रहे तो क्या और सव वाहर रहे तो क्या ? 
उससे एक का बल किसी कदर घट नही सकता। वल कोरे विचारो और शव्दो 
में नही, कार्य में होता है । बल संख्या में नही, गुण में है । वल और उत्साह 
कोई बाहरी चीज नही, प्रस्ताव या निर्णय से आनेवाली चीज नही। जिनके 
पास अपना उत्साह और बल है वे आज भी अपना काम बिना ही हल्ला 
मचाये कर रहे हैं । जिनकी पूजी कम थी वे इधर-उधर हाथ-पैर मार रहे 
है । हमे चाहिए कि हम अपनी मद बुद्धि या संकुचित दृष्टि को एकता के 
सांग मे बाधक न होने दे । यदि हम मूल की तरफ बढेगे तो एकता पर पहुच 
जायंगे | यदि विस्तार में भटकेंगे तो जिदगीभर भटकते ही रहेगे। पेड का 
मूल खोजेगे तो किसी एक जगह पर उगली रख सकेगे , पेड के विस्तार को 
खोजेगे तो अनंत मे हाथ-पैर मारते रहेगे। अत. यदि हमे राष्ट्रीय एकता 
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साधनी है तो हमे उसकी जड को मानवता में खोजना होगा, क्योकि हम 
राष्ट्रीय होने से पहले मानवी हैं । हिंदू, मुसलमान, घनी, गरीब, सव बाद 
में है और ये भेद मनृष्यक्षत हूँ । ईश्वरी या प्राकृतिक भेद है मनुष्य वे 
पद्मु का । इसी सिद्धात पर यदि हम एकता की आवाज उठायंगे तो किसी 
दिन अवश्य सफल होगे । 


के 
रे 


हिंदू-नाति ओर नंगे साधु 

हिंदु-जाति धामिक सिद्धातो की सुक्ष्मता मे जितनी झागे बढ गई है, 
उतनी आज उनके गूढ रहस्य के अनुसार व्यवहार करने मे पिछडी हुई है । 
यह हमारा परम दुर्भाग्य है। हिंदू तत्त्ववानरूपी दैवी और अनमोल निधि 
परमात्मा ने अवतक हम जैसे कुपृतो के पास न जाने क्यो रख छोडी है ? 
यदि समय-समय पर हिंदू-जाति मे उच्च तत्त्वो और आदशों को अपने 
जीवन में सजीव कर दिखानेवाले सत्पुरुष न उत्पन्न होते रहते तो हम 
आज कही के न रहे होते । यही कारण है, जो इस गई-गुजरी हालत में भी 
हमें अपनी वुनियाद पक्की नजर आ रही है । हमारे आध्यात्मिक सिद्धात 
जुद्ध, भ्कादय और त्रिकालावाधित होते हुए भी आज हमारा जीवन 
आध्यात्मिक या धासिक नही है । वह झआाडवरो, अधविद्वासो और मिथ्या- 
व्यवहारों का विडंवनापूर्ण जीवन हो रहा है। इसका कारण यह है कि 
सदियो से हमने धर्म मे वाहरी नियमों और आचारो के पालन पर इतना 
अधिक ध्यान और जोर दिया है कि धर्म की थ्रात्मा को गंवा और भला 
ठे है। साधुओं की नग्नता का ही उदाहरण लीजिये । एक धामिक हिंदू 
के लिए यह समझना कठिन नही है कि भिक्षु जब त्याग और अपरिय्रह की 
पराकाप्ठा को पहुंचने लगता है तब वस्त्र भी उसे अ्रनावश्यक और भार- 
स्वरूप लगने लगते हैं और वह उनका त्याग कर देता है। पर कहां तो 
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यह आत्मिक विकास की उच्च विरागावस्था और कहा आजकल के साधुओो 
की नंगी जमातें, जिनका आ्रात्मा की पवित्रता, मन की निर्मेलता से कोई 
सरोकार हो सकता है ? जिसे वात-बात पर क्रीध आता हो, समय पर भोजन 
न मिले तो जो तिलामिला उठता हो, टके और कौडियो के श्रथवा मिष्टान्त 
के लिए नग्तता का--नंगो की जमात का--पअ्रदर्शन करता फिरता हो, उसे 
वही साधु और मुनि कहेगा, जिसकी बुद्धि जडता से मलीन हो गई है । जो 
वास्तविक विरक्ति के कारण नग्नता को प्राप्त हुए हे, उन्हे क्या जरूरत 
है गांवो और नगरो मे प्रवेश करने की और क्या जरूरत है वस्त्राभूपण- 
सज्जित सुदरियो और युवतियो के समक्ष भोजन पाने की । सनातन धर्मी 
कहलानेवालो के यहा तो नगो की एक खासी जमात--फौज ही है, जो 
अपनी उहूडता, असभ्यता, मुड़चिरेपन के लिए प्रसिद्ध है। जैनियो में भी 
नंगे सावुओ का प्रचलन है। एक मित्र ने इस कुप्रथा की ओर मेरा ध्यान 
आकर्षित किया है और मुझे यह कहने मे हिचकिचाहट नही है कि जिसका 
आचार दृूपित है, जो विकारो के वश मे है,उसे नग्न होने का कोई अधिकार 
नही है । और यदि रहता हो तो उसे गहर मे व ग्राम में रहने का कोई 
अधिकार नही है। यदि वह आधे तो श्रवश्य उसका वहिप्कार होना चाहिए। 
जो लोग अज्ञान सेवा, लोक-लाज से ऐसे साधुझो को पूजते है वे धर्म की 
विडवना करते है और अपना तथा अपने कुटुवियो के पतन का मार्ग 
निष्कण्टक करते हैं । अ्रकेला निविकार व्यक्ति ही नग्नता को सुशोभित व 
साथक कर सकता है, परंतु ऐसे उच्च कोटि के महापुरुष कितने मिलेगे। 


४ & ६ 
(40०५ द्‌ः 
विवाद-युग 
भारत की राजनीतिक प्रगति मे वर्तमान काल को हम विवाद-युग भी 
कह सकते है । आएदिन एक-न-एक नया विवाद खड़ा होता है और उसे 
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सलझाने में आला दिमागो को थक जाना पड़ता है। नये-तये वादों की, 
प्रणालियों की, दलो की, भरमार हो रही हैं) और उनके विवाद खत्म ही 
नही होते । राजनीतिक क्षेत्र में ही नही, सामाजिक और साहित्यिक क्षेत्र में 
भी इनकी कमी नही है। धामिक जगत तो मानो विवादों का घर ही है। 
पाकिस्तान और हिंदुस्तान--हिंदुओ झौर मुसलमानों का सबसे वडा विवाद 
तो वैतरिणी की तरह खून की धारा वहा ही चुका है और भव भी उसका 
अदेशा वना हुआ है । जब इस दु खद स्थिति के मूल कारण की ओर दृष्टि 
जाती है तो बड़े दु ख के साथ कहना पड़ता है कि हमे वाते करने और नये 
विवादों को खड़ा करने का जितना झौक है उतना काम करने की उमंग 
नही है। इसमें अधिकाश लोग तो जरूर ऐसे हैं जो वाते करने और परस्पर 
वृद्धि लडाने में प्रवीण है, और यही उनके किये हो सकता है; पर कुछ लोग 
ऐसे भी है जो सचमृच काम करना चाहते है, काम की व्याकुलता और अधी- 
रता ही उन्हे ऐसे विवादो में, खीच लाती है। पर मुभे कहना होगा कि 
जवतक वे अपनी अ्रधी रता और उतावली में नई-नई वौद्धिक समस्याएं खड़ी 
करते रहेगे और विवाद में पडते रहेगे जवतक वास्तविक काम उनसे दूर 
भागता जायगा । एक सस्था बना लेना, उसके नियम-उप-नियम बना लेना, 
अथवा वढ़-वढ़कर गरमा-गरम वात की घात में लगे रहनेवाले देग-भक्‍तो 
को उसमें एकत्र कर लेना, कोई भारी काम नहीं है। जवतक जनता के 
सगठन का ग्रामों में सोये वल को संग्रह और पुष्ट करने का काम नहीं 
उठाया जाता और उसमें ,वलिदान के उत्सुक हमारे युवक वंधु कूद नही 
पड़ते तवतक इन विवादों का अंत होना कठिन है और न तवतक हमारे 
नये-तये और वड़े-वडे नामो में कोई स्थायी प्रभाव ही झा सकता है। चाहे 
हम शासन में हो, चाहे सगठत में, चाहे और कही, हमारा प्रधान लक्ष्य होना 
चाहिए काम, ठोस काम, निर्माण-काम, विवाद और वाते नही । हम भिन्‍न- 
भिन्‍त वादो, नामो और बव्दो की खीचातानी में क्यो अपना अमूल्य समय, 
शक्ति और रुपया खर्च करें ? क्यो न असली चीज़ को प्राप्त करने के लिए 
आवश्यक बल और संगठन पर अपनी सारी शक्ति केंद्रित कर दें ? जिसके 
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पास कार्य का बल होता है, वह शब्दों और नामो के विवाद में नही पडता। 
उसका वह बल अभीष्ट वस्तुंको खीचकर सामने ले आता है श्र लोग 
कहते और मानते है--यह एक काम का आ्रादमी है, इसकी वात सुनो । 
परमात्मा इस अभागे देश में ऐमे काम के हजारो लाल पैदा करे ! 


$ १० ४ 
मालिक और मजदूर 


मालिक और मजदूर की समस्या देश में अपना रूप बदलती और 
सम्भवत: जटिल होती जा रही है । यह निविवाद सिद्ध है कि जबतक देश 
में बड़े कारखाने हे, या उनकी आावद्यकता रहेगी, तवतक मालिक और 
मजदूर भी किसी-न-किसी रूप में रहे विना नहीं रह सकते और जबतक 
इन दो दलो का रहना अनिवार्य है, तबतक यह भी मानी हुई वात है कि 
उनका आपस सें सबंध सब तरह अच्छा रहना भी प्रमावश्यक है--इसके 
बिना न कारखाना ही एक मिनट अच्छी तरह चल सकता है, न देश के 
लिए आवश्यक उत्पादन ही वढ सकता है--इसका सबसे अच्छा उपाय यह 
है कि मालिक खुद-ब-खुद मजदूरों के हितो पर, अपने हित से अधिक, ध्यान 
रखें, अपने मुनाफे से अधिक ध्यान उनके लाभ और सुख का रखें । इससे 
मजदूरों में अपने-श्राप कार्य-दक्षता और जिम्मेदारी का तथा कारखाने और 
मालिको के प्रति प्रेम का भाव पैदा हुए और बढे बिना नही रह सकेगा । 
पर इतना होते हुए भी उनका आपस में समय-समय पर रूगड़ा और टक्कर 
होनाः सभवनीय है, क्योंकि यह तो मजदूर का, गरीबो का युग है। अ्रव 
कही जाकर परमात्मा ने उनकी कुछ सुनी है, तो वे अपना जोर बनाये बिना 
रहने के नही । इधर मालिक भी सभी इतने देश भक्त, सहृदय और दूर- 
दर्शी नही हैं कि समय को पहचानकर आगे बढ जाय॑ । ऐसी अवस्था में 
आपस के रगडों का निबटारा करने के लिए एक पंचायत बना लेनी 
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चाहिए। संघ तथा प्रांतीय सरकारों ने भी सरकारी और गैर-सरकारी 
तौर पर पंचायत या अदालते वना दी है । पर सबसे श्रच्छी वात तो यह 
है कि मालिक और मजदूर मिलकर अपने प्रतिनिधियों की एक पंचायत 
बनावें । वह अधिक स्वायी और दोनो के लिए कल्याणकर सावित होगी. 
क्योकि हमारी अपनी सरकार होने पर भी सरकार आखिर सरकार ही है, 
उसे सत्तावल या दड-बल से काम लेना पड़ता है और जहां दंड-वल से 
काम लिया जाता हो, वहा फैसला जल्दी हो भी जाय, तो भी दोनों पक्षों में 
सद्भावना नही वढ सकती । इसी तरह मजदूरों का संगठन भी महज राज- 
नीतिक ग्रादोलन के लिए करना अथवा उन्हे उसके निमित्त भड़काते रहना 
भी उचित नही है। मजदूरों को राजनीति में भाग लेना हो तो वे काग्रेस 
या दूसरे संगठनों में शरीक हो सकते हैं । मजदूर-संघ तो सिफे उनके मालिकों 
के सवधों तक ही सीमित रहना चाहिए । मालिको में जैसे कई महास्वार्थी 
और जायलाक हे वहां मजदूरों के नेताओं में भी स्वार्थ-साधु और अयोग्य 
पुरुष न हो सो वात नही । परतु इसमें भी कोई गक नही है कि सतल और 
निरवेल के मुकावले में, धनी और निर्धन के मुकाबले में, सवल और धनी के 
'ही पास दूसरे को दवाने के साथन विपुल होते है और दोनो के कगड़े बढाने 
की अवस्था में ज्यादा दोपी वही समुदाय माना जात्ता है, जो घन-वल और 
विद्या-चल में वढा-चढा हो । 

अब तो सरकार हमारी अपनी है, जोकि मजदूरों के हितों और अधि- 
कारो की रक्षक ही है । वह दिन भी नजदीक समझना चाहिए जवकि मज- 
टूरों व कि्लानो की सरकार वन जाय । इस देश में ८० फीसदी से ज्यादा 
किसान-मजदूर है, भरत. जो भी जनतंत्री सरकार बनेगी, उसमें उन्हींके प्रति- 
निधियों की प्रधानता रहेगी । फिर भी सत्ता-वल की अपेक्षा सदभावना का 
वल अधिक श्रेष्ठ और स्थायी है, यह बात हमें नजरअंदाज न करनी 
चाहिए । 
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दलबंदियों का मूल 

यह हमारे देश का दुर्भाग्य है कि सभी जगह कार्यकर्ता आपस में लडते- 
भंगड़ते रहते है । हमारे यहा तो जितने लोग है उतने दल है । एक-दूसरे 
का सहायक या पूरक नही, विरोधी है। यो तो ये तथा दूसरी वुराइयां प्राय- 
सभी जगह पाई जाती है, फिर भी यह वात नही कि देश के नेता और कार्य- 
कर्त्ता इन खराबियो को देखते या महसूस न करते हो और सोच-विचार- 
कर इनको दूर करने का उपाय भी न करते हो,* क्योकि जो लोग प्रत्यक्ष 
काम करते हे और जिन्हे महज काम की ही धुन है, उन्हे ये खराविया मौर 
कठिनाइया ज्यादा दिन तक पुसा नही सकती, या तो उनको उनपर हावी 
हो जाना पडता है, या थककर किनारे बैठ जाना पड़ता है । फिर भी समय- 
समय पर इनके मूल कारणो को समझने और उनके इलाज सोचने की जरू- 
रत रहती है । 

मेरा अनुभव है कि जहा गंदी दलबदी और लडाई-कगडे ज्यादा पाये 
जाते है और सुलभाने पर भी वात उलभती ही रहती है, वहा अवश्य 
सिद्धात और नीति-विपयक प्रश्न नही रहता । स्वभाव-दोष या व्यक्तिगत 
हेप रहता है। सिद्धात और नीति-सबघी मतभेद जहा हो वहां विरोध तो 
होता है और वह समझ मे भी आ सकता है, परतु उसमें गंदगी और 
व्यक्तियो को गिराने और उनके पीछे पड़ जाने का प्रयत्न नही रहता है। 
असहयोग की वृत्ति जरूर रहती है। यदि मनुष्य की नीयत साफ है तो 
स्वभावगत दोप वरदाइत किये ही छुटकारा है। मेरी समझ से खराबियो 
का मूल कारण कुछ भी हो, उनके दूर करने की जिम्मेदारी समाज या 
सस्था के उन लोगो पर ज्यादा है, जो ज्यादा समझदार, जिम्मेदार और 
अपने क्षेत्र मे ऊंचे दर्ज के है, साधारण लोगो की अपेक्षा कार्यकर्ताओं की 
और कार्यकर्त्ताओ की अपेक्षा नेताओं की जिम्मेदारी अधिक है। 

व्यक्तिगत दोष, व्यक्तिगत महत्वाकाक्षाओं से उत्पन्न होता है । काम, 
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संस्था, समाज या देश-हित से अधिक महत्व जब व्यक्ति अपनी इच्छाओं 
और आकांक्षाओं को देने लगता है, तव उस व्यक्त के मार्ग में अनेक कठि- 
नाइया और विध्न-वाधाएं उपस्थित हो जाती है और उनको मिटाने और 
लड़ने-कगड़ने में ही वहुत समय खर्च होता है व होता रहता है। आखिर 
में यदि महत्वाकाक्षो वहुत प्रवल हुआ तो “रावर्णा बनने लगता है और 
नहीं तो नगा होकर अपनी नाक कटाकर दूसरो का अपणगुन करता रहता 
है। व्यक्तिगत महत्वाकाक्षा खूद उस व्यक्ति और संस्था या समाज दोनों 
के ही गत्रु का काम करती है। अतः हरेक कार्यकर्त्ता को, जिसे सचनुच 
देशसेवा ही प्रिय है, इस भूत से सदेव वचते रहना चाहिए । यह भूत हमको 
कई वार इस तरह गृपचुप पछाड़ देता है और हमारे दिमाग को इतना वस 
में कर लेता है कि हमें अपनी गलत इच्छाएं भी नीति, आदर्ण और 
सिद्धात के अनुकूल दीखने लगती हूँ या जान-बूफकर हमे उन्हे उनका जामा 
पहनाने की प्रवृत्ति होने लगती है। इसमें कोई दूसरे का काजी न तो वन 
सकता है और न बनना ही चाहिए। हरेक को अपनी-भ्रपती छाती पर 
हाथ रखकर देखना चाहिए। यदि वह ऐसा नही करेगा तो उसका पतन 
और उस अंग तक संस्था या समाज की हानि निश्चित है। 

कई वार हम दूसरो के नापने का गज वड़ा और अपनेको नापने का 
गज असावधाती या स्वभाववण छोटा वना लेते हू । वास्तव में होना चाहिए 
इसके विपरीत । जितनी कड़ाई हम अपने साथ रख सकते हैं, जितनी 
आलोचना हम अपनी कर सकते है, उससे श्रधिक कड़ाई और आलोचना 
हम दूसरो की करेंगे तो जरूर ही हमारा प्रभाव कम पड़ेगा । हम अप्रिय 
हो जायंगे और साथ के ही लोग हमारे विरोधी वन जायंगे । 

जबसे हम झाजाद हो गये हूं तबसे तो सभी जगह हु एक नई कठिनाई 
अनुभव की जा रही है, जिससे हर राजनीतिक संगठन और संस्या में नित- 
नये झगड़े और सघपे पैदा हो गये है। जैसे-जैसे राजनीतिक सत्ता लोगो के 
हाथ में थ्रा रही है, वैसे-वैसे स्वार्थी, चत्ता-लोलुप, महत्वाकाक्षी लोग संस्थाओं 
में घुसने और उनपर कठ्जा करने के लिए उखाड़-पछाड़ करते नजर आते 
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हैं । इन दलों में श्रक्सर वे लोग भी शामिल हो जाते हे, जो किसी-न-किसी 
कारण से असंतुष्ट और नाराज रहते हैं और श्रापको टाग पकडकर घसीटने 
की फिराक में रहते हें । इस नई लहर में जो सच्चे उत्साही लोग हैं, उनका 
भी भगडा दूसरो से खासकर पुराने कार्यकर्त्ताओ और नेताशो से इसलिए 
हो जाता है कि अनुभव की कमी, अपने किताबी ज्ञान और जानकारी पर 
जरूरत से ज्यादा भरोसा और अभिमान के कारण, वे पुरानों के अनुभव 
और साधना की कीमत कम आकते हे । फिर राजनीतिक जागृति बिजली 
की गति से हो जाने के कारण थोड़े ही प्रचार और श्रांदोलन से लोग उनके 
पास इकट्ठे होने लग जाते है, अतः वे अपनेको सफल, प्रभावशाली और 
नेता मानने लगते है और जिन्होने वर्षो त्याग, सेवा और कष्ट सहने से 
अपनी रचनात्मक शक्तियो और कामो हारा अपना स्थान और प्रभाव 
बनाया है, उनका महत्व नही समझ पाते। इधर वे जनता को उकसा तो 
जल्दी लेते है, परतु उनके उभाड को सभाल नही पाते । इससे वे समस्याएं 
और उलभरनें तो खडी कर देते हे, परंतु उन्हे सुलझाने का भार आता है 
पुराने और मंजे हुए लोगो पर। फिर भी नये लोग सस्ती पद-प्रतिष्ठा के 
लिए आतृर रहते है, इससे पुराने लोगो के दिमाग पर बरावर तनाव रहता 
है और वे एक किस्म की परेशानी अनुभव करने लगते हे, जिसके दो तरह 
के नतीजे होते हैं । जो लडाकू मनोवृत्ति के होते हे, वे तो डंडा लेकर उनके 
पीछे पड जाते हे और जहां हम किसीसे उलभझ गये तो फिर कबल के भरोसे 
रीछ से उलझ जानेवाली गति होती है। जो सात्विक मनोवृत्ति के होते है, 
वे या तो भागकर किनाराकशी कर लेते हे, या दुरदशिता से काम लेकर 
मध्य-मार्ग निकाल लेते है, जिससे उनके अनुभव और साधना का लाभ भी 
नये कार्यकर्त्ताओं को मिल जाता हैं। सदैव ऋगडो में उलभते रहने से तो 
यह कही अच्छा है कि हम अपने अभीष्ट काम में ही व्यस्त रहे। इससे हम 
काम और सद्वृत्ति दोनों का अच्छा नमूना पेश करेगे। 
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देश में एक ऐसा दल है, जो अपनेकोी गांधीजी की रीति-नीति से सह- 
मत नही कर पाता है । देश को विपम स्थिति से वचाने के लिए वह समय- 
प्तमय पर गांधीजी के सामने सिर ऋुकाकर इस आक्षेप का खडन कर देता 
है कि नवयुवक गैरजिम्मेदार और जोगीले होते है । फिर भी यह स्पष्ट हैं 
कि वे गाधीजी के साथ अपने को मिला नहीं पाते हूँ । श्रव प्रग्न यह उठता 
है कि गांधीजी के साथ उनका यह फासला सिद्धात की वजह से है ? हमने 
इसपर खुद भी विचार किया और कुछ विचारणील नवयुवको के प्रति- 
निधियों से भी वहस की, तो इस नतीजे पर पहुचे कि उनके और गांधीजी 
के सामाजिक आदर्श और सिद्धात में कुछ कहने लायक भेद नही है। कुछ 
अंश में साधन और अधिकाशथ में स्वभाव इस भेद का कारण है । नवयुवक 
दल के लोग अक्सर समाजवादी, साम्यवादी या अराजक इन तीन आदर्गो 
की ओर भुकाव रखनेवाले पाये जाते है । यो तो तीनो अंतिम आ्रादर्ण में 
एक हैं, अर्थात्‌ समाज में किसी प्रकार की सरकार यावी आासन-सत्ता नही 
रखना चाहिए, बहुत-से-बहुत एक व्यवस्थापक-मंडल रहे । समाजवादी इस 
स्थिति को धीरे-धीरे, साम्यवादी एकाएक पहुचना चाहते है । हिंदुस्तान में 
गुप्त सगठन और वम तथा पिस्तौल द्वारा स्वराज्य पानेवालो का नाम 
'अराजक' रख दिया गया है। परंतु वास्तव में 'अराजक' उसे कहते है, जो 
समाज में किसी भी किस्म की शासन-व्यवस्था को न चाहता हो । गाधीजी 
के आश्रम का जिन्‍्होने गहराई के साथ अव्ययन किया है, उनके “रामराज्य' 
'स्वराज्य', 'जनता का राज्य, 'अहिसक राज्य” इन गब्दो की व्याख्या का 
जिन्होने वारीकी के साथ विचार किया है, वे तुरत ही यह जान सकते है 
कि आदर्श में याधीजी और वे एक-दूसरे से अ्लय नही है । भिन्‍न-भिन्‍ने 
शब्द सिर्फ इसी वात के सूचक है कि ये लोग उसके एक-एक विशेष पहलू 
पर जोर देते हे । समाजवादी इस बात पर जोर देता है कि सबका दर्जा 
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और अधिकार समान हो, साम्यवादी इस बात पर जोर देता है कि समाज 
को हम कुटुब मानकर चलें, अराजक इस बात पर जोर देता है कि कोई 
शासन-संस्था न रहे, और गाधीजी इस वात पर जोर देते है कि भलमनसाहत 
और न्याय का राज्य हो । चाहते येन्‍्सव हैं कि समाज में कोई ऐसी सत्ता न 
रहे, जो उसे उसकी इच्छा के खिलाफ दवाकर रखे और उसपर हुकूमत 
करे। सब चाहते है कि समाज भीतर से ही श्रपना इस तरह विकास या 
सुधार करे, जिससे किसी वाहरी नियत्रण की जरूरत ही न रह जाय । 
भिन्‍न-भिन्‍न पहलू पर भिन्‍न-भिन्‍न लोग जो जोर देते है वह भी निरर्थक 
नही है । वह उनके देश और समाज की विशेषता, सम्यता या परंपरा की 
तरफ इशारा करती है। श्रसली चीज के रहते हुए भी समाज और देश की 
परपरा और संस्कार, तत्कालीन अवस्था और आवश्यकता उसके अगन 
विशेष पर ज्यादा जोर देना पड़ता है, या उसकी उपेक्षा करनी पड़ती है । 
गाधीजी यदि रूस में और लेनिन यदि हिंदुस्तान में पैदा हुए होते तो दोनों 
के विचार और काये उन-उन देशो की परपरा और आवश्यकता से प्रभा- 
वित हुए बिना नही रह सकते थे । इसलिए जितने भी ये सामाजिक आदर 
में बहुत-कुछ साम्य रखनेवाले समुदाय है, उन्हे चाहिए कि वे एक-दूसरे 
के छोटे-बड़े श्रगो की भिन्‍नता की खूबी और आवश्यकता को समभें, उनकी 
कदर करे और अपने अज्ञान तथा नासमझकी के कारण अच्छे को बुरा और 
सीधे को उलटा समभने की गलती न करे । 

पूर्वोक्ति चारो मत या पंथ के लोग इस वात को मानते है कि समाज में 
से सरकार या शासक-मडल तभी उखड़ सकता है, जब समाज में से 
हिसावृत्ति हट जाय और परस्पर प्रेम तथा सहयोग फैल जाय। लेकिन 
गाधीजी को छोड़कर परिचम के सभी पंथ बीच की अ्रवस्थाओ में हिंसा, 
पशुबल या शस्त्र-बल के बिना दूसरा रास्ता नही देख सके है । इसका कारण 
यही है कि पर्चिमी देशो में सात्विकता की परंपरा नही चली झाई है और 
प्राकृतिक कारणो से जीवन-सघर्ष इतना प्रवल है कि उन्हें भ्रहिसा की ऊंची 
और मंगल-भावना व्यावहारिक प्रतीत नही हो सकती । इसके विपरीत 
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भारत में एक तो सात्विकता के प्रवल संस्कार यूगो से चले आा रहे है, और 
भव तो, हिंसा-विरोबी दल सी सगठित हो गया है। यहा के दूरदर्शी 
और आदर्शवादी नेता को हिंसा के वल पर समाज को उठाने और बनाने 
का खयाल सूक ही नही सकता था | श्रवतक के अहिंसा के सामुदायिक 
प्रयोगो ने हिंदुस्तान को ही नही, सारी दुनिया को यह दिखा दिया कि 
अ्रहिसा केवल अच्छा और ऊचा ही हथियार नही, वल्कि श्रमली भी है | 
आम भी है और तो भी थोडे समय, थोड़े रुपये, थोड़ी शक्ति, थोडी कुरवानी 
से बहुत ज्यादा फल देनेवाला और दोनों पक्षवालों को फायदा पहुंचाने 
और ऊंचा उठानेवाला है । इसका फल पश्चिमी देशो में भी यह हुए विना 
न रहेगा कि बीच की अवस्था में हिसा को जरूरी माननेवाले समाजोद्धारक 
भी हिंसा को अपने जीवन, कार्यक्रम और समाज से निकालने का प्रयत्न 
करेंगे। भारत में तो जिन-जिन जिम्मेदार, सच्चे श्ौं र लगनवाले समाजवादी 
ओर साम्यवादियो से हम मिले है, उन्होने मुक्त-कंठ से इस बात को स्वीकार 
किया है कि हम अब पहले से अधिक अ्रहिसा के मतलब और महत्व को 
समभने लगे है । ऐसी दशा में हमारे वे मित्र साम्यवाद या समाजवाद के 
लिए हिंसा या झस्त्र को आवश्यक मानते है, या जो नवयुवकों को रिभाने 
के लिए हिंसा या हथियार या बम-पिस्तौल के नामो का समय-समय 
पर प्रयोग करते है, उन्हे चाहिए कि वे पिछले वर्षो के महान्‌ प्रयोग से लाभ 
उठावें । 

पर जिन-जिन साम्यवादी या समाजवादी मित्रो ने अहिंसा के महत्व' 
और मतलब को समझ लिया है, उनसे हमारी प्रार्थना है कि वे वर्गयद्ध 
सवंधी अपने विचारो को अहिसा की रोशनी में फिर से देखें । भ्रहिसावादी 
व्यक्ति का हेप और नाश नही चाहता, प्रणाली का विरोध और नाग करता 
है। ढेप और घृणा ये हिसा के वीज है । इनको कायम रखकर, पानी पिला- 
कर, हम कर्म और आचरण में अधिक समय तक अहिसात्मक नही बने 
सकते । यदि इस विचारधारा में कोई दोप नही है तो फिर उन्हे वर्ग-यद्ध- 
सवधी अपनी नीति में स्पष्ट रूप से भूल दिखाई दिये बिना न रहेगी । फलत; 
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वे साम्राज्यवादियों और पूजीवादियों के खिलाफ युद्ध ठानने के बदले 
साम्राज्यवाद और पूजीवाद को तोड़ने में अपनी सारी शक्ति लगायेगे । जो 
लोग साम्राज्यवाद और पूजीवाद से आज प्रेम कर रहे हे, उनसे चिपके हुए 
है, वे या तो स्वायंवश ऐसा कर रहे है या भ्रज्ञानवदश । दोनो को यदि उनमे से 
हटाना है तो वे उनके प्रति देप और घृणा फैलाकर नही, वल्कि उनके दिमाग 
को समकाकर और दिल को बदलकर ही ऐसा कर सकते हूँ । इन दोनो 
विधियो का नाम हो श्रहिसा है । 

यहातक्‌ हमने देखा कि सिद्धात या आदश में तो दोनो विचारवालो 
में कोई खास अंतर नही है । साधन श्रर्थात्‌ हिसा और अहिंसा का भी भेद 
भारत से मिटता जा रहा है । तव फिर स्वभाव ही एक ऐसी चीज रह जाती 
है, जिससे ये दोनों प्रकार के लोग एक-दूसरे मे घुल-मिल नही रहे हे । पर 
यदि हम दोनो मनोवृत्तियोवाले इस अश्रसलियत को समभ ले कि यह वास्तव 
में स्वभाव का भेद है, अवस्था का भेद है, जोश और विवेक का भेद है, 
तो फिर दोनो के आपसी और सार्वजनिक संवधो में गलतफहमी और फके 
नही रह सकता । व्यक्तिगत आ्राक्षेप, निंदा, शक और अविश्वास--ये तभी 
रह और पन्प सकते है, जब हम एक-दूसरे को और एक-दूसरे के विचारों 
को सहानुभूति और सद्भाव के साथ समभने से इकार कर दें। अगर हमे 
एक-दूसरे को समझाना और अपने मत का कायल करना है, तो हम उसके 
व्यक्तित्व पर हमला करके, उसकी बुराई करके, नही कर सकते | इसमें 
भी अहिंसा की उपयोगिता और आवश्यकता सव तरह सिद्ध होती है । 
हमारा तो यह दृढ विश्वास है कि जो अपने जीवन में अहिंसा का जितना 
ही अधिक पालन करेगा उतना ही अधिक वह दूसरे के दिल और दिमाग 
को बदल सकेगा । इसमें जितनी कमी रहेगी उतनी हमारे अदर अहिंसा की 
कमी समझना चाहिए। 





मजहवी राज या जनतेत्र श्द्श्‌ 


मजहवी राज या जनतंत्र 


पाकिस्तान! का नारा मजहव के आधार पर उठाया गया था । हम 
उसे वरा कहा व विरोध किया, क्योकि हम जन-तंत्र को सही मानते है । 
दुर्भाग्यव हमें 'पाकिस्तानों मंजूर करना पड़ा--इसका मतलब यह तो 
हरगिज नही हो सकता कि हमने मजहवी राज के उसूल को मान लिया व 
जनतंच्र के सिद्धांत को छोड़ दिया । फिर हम देखते हूँ कि कई जगह पाकि- 
स्तान का हवाला देकर हिंद में मजहवी ध्यधार पर “हिंदृ-राज्या बनाने 
की आवाज उठी और श्रव भी उठती रहती है । इसके माने यह हुए कि 
पाकिस्तान के गलत नारे को हम हिंदू भी अ्रपनाले। दूसरे ब्रर्थों में जिनना- 
साहब को अपना नेता मान लें। हिंदुओ ने इतिहास में आजतक मजहवी 
राज कायम करने की कोशिग नही की । उन्होने घर्म-राज्य या राम-राज्य 
पर जोर दिया है, जिसके माने हैं सवबमे एक आत्मा को मानकर, मानवता 
के, दूसरे गब्दों में, न्याय के आधार पर, राज-काज चलाया जाय । एक 
मजहव वा सम्प्रदाय, जिसे नलती से कई बार “चर्म भी कह दिया जाता है, 
उसके आधार पर राजव्यवस्था खडी करना हिंदू-नेताओ ने सदेव अनुचित 
समझा है और यही कारण है कि भारतवर्ष में अनेक मजहवो-चर्म-संप्रदायों 
का सामंजस्य दिखाई पड़ता है। यह भारत का अद्भुत उदारता, सहन- 
शीलता का प्रमाण है और इसीके बल पर उत्तकी अखंडता अवतक कायम 
रही है। यदि अब हम इसके विपरीत मजहबी राज कायम करने की 
कोशिश करते हे तो फिर से अखंड हिंदुस्तान का स्वप्न देखना छोड़ देना 
चाहिए | 

फिर आज की दुनिया का रुख भी देखना होगा । दुनिया में आज कही 
भी मजह॒व के आवार पर राज्य की रचना नही हुई है। खुद पाकिस्तान- 
चाले भी जनतंत्र की दुहाई देने लगे है । यह तो हमारे जनतत्र की ही जीत 
हो रही है। ऐसी दया में हम यदि मजहवी राज के अंबे रास्ते चलने लगें 
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तो हम हवा में ही उमडते रहेंगे । जमीन पर कही भी हमारे पैर न टिक 
सकेगे। आज के हिंद में हिंदू बड़ी संख्या में है। अ्रतः यहां की राजनीति 
में उनका प्रभाव व महत्व रहेगा ही । अ्खड हिंदुस्तान में शायद ही इतना 
महत्व रहता । हिंदू-दृष्टिकोण से आज का हिंद उनके हितो के ज्यादा अ्रनु- 
कूल या नजदीक है। अ्रव यहा द्िंदू-राज का नारा लगाने का मतलब है 
अल्पसंख्यको को भयभीत करना । इससे हमारी अदरूनी शाति व व्यवस्था 
में गड़वडी रहेगी, जो हमारी उन्नति व एक-राष्ट्रीयता में वाघक होगी 
और यदि यहा के सब अल्पसंख्यको ने मिलकर फिर 'अलहदा' होने का नारा 
लगाया तो 'हिंद! का असली नाम एक तरफ रह जायगा और हम एक के 
वाद दूसरी उलभन में फप्तते चले जायंगे | झ्रत सिद्धात व व्यवहार दोनो 
दृष्टियो से हिंदू-आदर्श व हिंदू-हित का विचार करने से हम इस नतीजे पर 
पहुंचते है कि हम हिंदुओ को जनतत्र के सिद्धात को ही मजबूती से पकड़ 
रखना चाहिए। 


उपसंहार . : 


जसे-जैसे राप्ट्रजीवत या मानव-जीवन का विकास होता है, बैसे-वैसेः 
नई-नई समस्याएं हमारे सामने आती हैँ । इनका आना हमारे जीवन की 
प्रगति का निदर्गक है। वे हमारे आगे के विकास में वड़ी सहायक होती हैं, 
पर यदि हम समस्याश्रों की उपेक्षा करे या उन्हे अन्छी तरह हल न करे तो 
हमारी प्रगति और विकास रुक जाता है । अत देश के विचारणील और 
जिम्मेदार नेता हमेशा समस्याओं का मृकावला करते है, उनसे घवराते 
या मुह नही मोड़ते । 

समस्याएं उन व्यक्तियों या राष्ट्रों के सामने ज्यादा आती हैं, जो किसी 
लक्ष्य या आदर्ण को लेकर चलते हे; क्योकि उनका पथ सीधा-सुगम नही 
होता। लक्ष्यहीन व्यक्ति और समाज सुविधानूसार अपना मार्य निकाल लेते 
हे--श्रासान मार्ग की खोज करते हैँ और बहुत वार इस प्रयत्न में अपने 
लक्ष्य को खो वैठते हे, जवरकि लक्ष्यवान्‌ राष्ट्र या समाज सकटो, कठिना- 
इयो, कंप्टो की परवाह न करके लक्ष्य की ओर ही सीधा बढ़ने का प्रयास 
करते हैँ, जिससे नित्य नई समस्याएं उनके सामने आती रहती हे। हमारा 
भारतीय राष्ट्र एक लक्ष्य को, एक उद्देश्य या आदर्ण को लेकर चला है-- 
भले ही उसे आप कुछ भी नाम दी जिय्े---स्मा जवाद, साम्यवाद या सर्वोदिय । 
तीनो में कुछ अंतर है, फिर भी एक वात सर्वेमान्य है। वह यह कि वह 
व्यक्ति की शोर से हमारा ध्यान हटाकर समाज की ओर उसे ले जाता है। 
कोरी सकुचित व्यक्तिगत स्वार्थ या हित की दृष्टि से नही, सारे समाज के 
हित की दृष्टि इनमें प्रधान मानी गई है । यूह श्रवाछ्नीय नहीं। इससे व्य- 
क्तिवाद की अपेक्षा समाजवाद दिन-दिन लोक-प्रिय होता जा रहा है। 
निम्चय ही अब में इन सबमें 'सर्वोदिय' को सर्वश्रेष्ठ मानता हू, परंतु अ्रभी 
हमारे भारतीय राजनेताओं ने इसे विधिवत अपना अर्थात्‌ राष्ट्र का ध्येय 


१४८ युग-धर्म 


स्वीकार नही किया है । मेरी यह दृढ घारणा है कि आगे चलकर उन्हें यह्‌ 
मान्य करना होगा । 

स्वतत्र होते ही भारत ने अपने नवनिर्माण और विकास की ओर तेजी 
से ध्यान दिया। अंगरेजो के एकाएक चले जाने से, पाकिस्तान के निर्माण से, 
हमारे हाथो में नई-नई सत्ता आने से, जो-कुछ समस्याएं---साधारण और 
गंभीर--खड़ी हुई, उनका हमारे राजनेताओ ने शाति, दृढ़ता और सम 
के साथ मुकावला किया, अभी अभीबपुन:-सगठन-अभ्रायोजन के सिलसिले 
में जिन संकटो ने हमपर'वुरी तरह हमला किया, उनका भी” सामना हमने 
बहुत-कुछ सफलता के साथ किया । अब नये राज्य वन गये, उनका काम- 
काज चलते लगा। भाषा की समस्या अ्रभीतक बनी हुई है। दूसरी दंगो 
आर उपद्रवो की समस्या मृह वाये खडी है | बेकारी और बेरोजगारी की, 
अन्न की कमी की समस्या अभीतक हल नही हो पाई है। 

भाषा मृख्यत' हमारे विचारो और भावों को अभिव्यक्त करती है। 
स्वतत्र रूप से वह किसी तत्व या सिद्धात का स्थान नही ले सकती । वह 
केवल एक माध्यम या साधन है, जिसके सहारे हम अपने विचार या भाव 
दूसरे तक पहुंचाते है । देश, काल, पात्र के प्रभाव से उसके अनेक रूप और 
नाम प्रचलित हो गये हैं। हिंदी, भ्रग्नेजी, मराठी आदि भाषाओ् के नाम हे, 
किसी तत्व या सिद्धांत के सूचक नही है ! एक लंबे अ्र्से तक हमारा संबंध 
यदि एक भाषा से रहा है तो वह हमारे जीवन और स्वभाव का एक अंग 
बन जाती है; परंतु वह स्वयं जीवन या व्यक्तित्व का स्थान नही ले सकती । 
अर्थात्‌ भाषा एक अंग, साधन, माध्यम है, अपने-आपकमें कोई पूर्ण वस्तु नही 
है। इस मर्यादा को यदि हम न समझेगे, या याद न रखेंगे तो भाषा की 
सेवा और उन्नति चाहते हुए भी हम उसकी कुसेवा करने की जिम्मेदारी ले 
लेगे। जब हिंदी-उई, या अंग्रेजी-हिंदी या आजकल हिंदी-गुरुमुखी (बोली 
या लिपि) के विवाद खड़े होते है और वे एक यादवस्थली का रूप लेने लगते 
है तो उस अवस्था में हम इस मर्यादा को भूले हुए होते है । मेरी समझ से 
पंजाब मे भाषा को लेकर जो सत्याग्रह चला वह कुछ ऐसी ही स्थिति की 
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शोर इशारा करता था । जो आज के हिंदी-भाषी वा उर्दूभापी समझे जाते 
हैँ वे दो-चार वर्ष पहले किस भाषा को बोलते थे ? श्राज हम चाहे किसी 
भाषा को मानते और वीलते हो---उसका रूप दिन-पर-दिन वदलता जाता 
है और हजार-पाचसौ साल के वाद ऐसा वन जा सकता है कि पांचसी साल 
पहले की हिंदी के रूप से उसका बहुत कम मेल रह जाय। करीव-करीड 
वह दूसरी ही भाषा हो जायगी । इसी तरह भाषाझ्रों का विकास हुआ है। 
तब भाषा के नाम-रूप का ब्राश्नय लेकर कोई सत्याग्रह--कानून-भंग- 
जैमा आंदोलन करना कहांतक वाजिव है---यह सोचने की वात है। 

थाति की समस्या वैसे सनातन-सी है,परंतु आजकल इसी की ओर विश्व 

के तमाम विधायको का ध्यान जा रहा है। भारत से इसकी पुरजोर आवाज 

उठी है। एक ओर हमारे पंडितजी--जवाहरलालजी ने पचशझ्यील के द्वारा 
ससार में शञाति की एक लहर ऊची उठाई है, वहां दूसरी ओर हमारे वाबा- 
विनोवाजी ने थांति-सेना के प्रत्यक्ष संगठन पर बल देना शुरू किया है। 

पंडितजी और वावा दोनों वापू के उत्तराधिकारी हैं और श्रहिसा तथा 

शाति की सबसे पहले उच्च ध्वनि सभवत. भारत से ही उठी है। श्रतः भारत 

की खास जिम्मेदारी है--न केवल अपनी भीतरी शांति के लिए, वल्कि 
श्रंतर्राप्ट्रीय क्षेत्र में घाति-स्थापना के लिए । इसके लिए यह परम आवश्यक 

है कि हम उन तमाम समस्याओं को गाति-अहिसात्मक साधनों और उपायों 
से सुलझाने का प्रयत्त करें, जो अवतक हिसात्मक साधनों से सुलभती 
दीखती थी और वाज-वाज तो, थोड़े काल के ही लिए क्यो न हो, सुलक 
भी जाती थी। इसपर यहा अधिक विस्तार की आवश्यकता नहीं है।' 

इस लेख के साथ यह पुस्तक समाप्त होती है । विविध समयो और 





१ पाठक लेखक की "हिंसा का मुकाबला कैसे करें तथा शाति स्थापना 
नामक पुत्तिकाग्रो को देखने का कष्ट करें। पृज्य विनोवा तो इसपर नित्य 
नई रोशनी डालते हे। उनके प्रवचन 'भूदान-यज्ञ नामक पन्न में नियमित 
रूप से प्रकाशित होते है। पाठक उन्हें प्रवद्य पढ़ें 
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प्रसंगों पर लिखे होते हुए भी, पाठकों को समाज के नव-निर्माण में उपयोगी 

विचार-सामग्री इन लेखो में मिलेगी, ऐसा मैं मानता हूं। विचार का 
स्थान आचार से भी ऊंचा और पहला है । विचार स्पष्ट और निश्चित 
होने चाहिए, तभी आचार सार्थक और सही हो सकता है। मैं समभता हूं, 
पाठकों के विचारो को स्पष्ट और निद्चत बनाने में यह संग्रह अवश्य 
सहायक होगा। 


